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' प्रधान मन्त्री-म्वतन्त्र भारत ) 
वक 
पुनीत कर कमलों में 


शअरद्धावचन ते -+ 
वि $ “जरेन्द्र” 


ग्रन्थमाला की ओर से 


वर्गीबाणी के प्रथणथ सस्करण को श्री साहित्य साधना समिति 
जैत विद्यालय काशी को प्रस्तुत करने का सुभवसर मिला था। यह 
उसका परिवर्धित और परिवर्तित हुसरा सस्करण है । इसे प्रस्तुत करते 
हुए श्री गणेशप्रसाद वर्णी जैन अन्थमाझा गौरव का अनुभव करती है । 

यह आवश्यक था कि इसके इस लंस्करण को भी प्रस्तुत करने 
का अवसर उसी संस्था को दिया जाता, किन्तु अधिकतर विद्वानों ओर 
ससाज की यद्द राय थी कि वर्णी खाहित्य का प्रकाशन वर्णी-अ्नन्‍्थमाला 
से ही होना चाहिये। उनको हस इच्छा को ध्यान में रखकर ह्वी वर्णी- 
अन्थमाछा ने इस ओर ध्यान दिया है। मुझे प्रसन्नता है कि हस काय 
में हमें लबका सद्दयोग मिक्का है। 

प्रथम संस्करण से यह सस्करणश बहुत बढ़ा हैे। इसमें कह विषय 
बढ़ाये गये हैं और अनेक महत्वपूर्ण परिवतन भी किये गये हैं । पृज्य 
श्री वर्णीजी महाराज के अनेक लेख और प्रारस्मिक कारू में उनके द्वारा 
लिखे गये अनेक दोहे भी इसमें संग्रहीत हैं । इससे प्रस्तुत संस्करण की 
उपयोगिता और भी अधिक बढ़ गईं हैं । 

पूज्य श्री वर्शीजी महाराज का जीवन बाल्यकाक से ही अकोंकिक 
और शिक्षाश्रद रद्दा है। उन्होंने भपने जीवन में जो महान कार्य किये हैं 
उनकी उपमा जैन समाज में अन्यत्न मिलना कठिन है। उनमें वे सभी गुर 
विद्यमान हैं जो एक छन्त में होने चाहिये | वे हस युग के पभ्रवतक हैं । 
जमे उन्होंने अपनी प्रतिभा, विद्वत्ता, त्याग और साचुदृत्ति द्वारा मागे- 
दर्शन किया हे बैसे ही उन्होंने अपनी दिव्य बाणी द्वारा भी संसार 
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का महान्‌ उपकार किया हे | प्रस्तुत ग्रन्थ में उनकी इस दिव्य वाणी 
का ही सड्ुछन किया गया है। 

यह सद्भूलन उनकी दैनरिदनी, उनके द्वारा दूसरों को छिख्तले गये 
पत्र और महत्वपर्ण अनेक लेख एवं सार्वजनिक सभाओं में दिये गये 
भाषणों के दिष्पण आदि के आधार से किया गया है। 

सड्ुकथिता श्री स्याद्राद जेन विद्यालय के प्रधान ख्रातक प्रिय 
भाई नगेन्‍द्रकुआरजी जैन है। इसके सड्डूछन व सम्पादन में इन्होंने 
बड़ा श्रम किया है | अनेक कठिनाइयों को पारकर थे यह स्थिति उत्पन्न 
कर सके है | इस संस्करण को जब उन्होंने वर्णी-अःथमाछा की ओर से 
प्रस्तुत करने का आशभ्रद्द किया तो मैने सह स्त्रीकारता दे दी और 
आवश्यकता पड़ने पर प्रकरणों को व्यवस्थित करने आदि म्रें भी पहा- 
यता की । इसकी भूसिका और पारिभाषिक शब्दकोष भी मैने ही 
छिखा है । 

मेरी इच्छा थी कि इस संस्करण को छपाई भआदि की दृष्टि से 
सता ड्रपूण बनाया जाय, किन्तु सरक्रार की वर्तमान नीति के कारण मै 
ऐसा न कर सका । प्रेस आदि की असुविधा तो दे ही । फिर भी जो 
कुछ मैं कर सका हूँ वह पाठकों के सामने हे। मेरा विश्वास है कि 
इसके स्वाध्याय से पाठकों के जीवन में अनेक महत्वपूर्ण परिवतन होंगे, 
उन्‍हें जीवन-संशोधन का अवसर मिलेगा । 

इस काम में सुके अनेक सहयोगी मिले है । कुछ थे दै जो श्रस्तुत 
पुस्तक से सम्बन्ध रखते हें ओर कुछ वे है जिनका सम्बन्ध वर्णी-प्रन्थ- 
माछा से है । प्रस्तुत पुस्तक से सम्बन्ध रखनेवालछों में प्रिय भाई 
नरेन्द्रकुमारजी व उन्हें उपयोगी साहित्यिक सामग्री पुरानेबाल प्रिय बन्घु 
प्रो०खुशालचन्द्रजी एम० एु० व दूसरे बन्धुगण है कुछ ऐसे भाई भी दें 
जिल्होंने प्रथम संस्करण के प्रकाशित करने सें सद्दायता प्रदान की थी । 
उनमें श्रीतान्‌ पं० कैछाशचन्द्रजी शास्त्री प्रधान भ्रष्यापक श्री स्याद्वाद 
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महाविद्याकय काशी, श्रीमान्‌ जैन जातिभूषण सिंघई कुन्दनछाछजी 
सागर व उक्त विद्यालय के प्रधान स्वातक श्री हीराकाकजी पाण्डेय, 
बारूचन्द्रजी विशारद, ज्ञानचन्द्रजी भ्राकोक और दरबारीकाक्षजी 
साहित्यरत्ष हैं। 

संस्था से सम्बन्ध रखनेबाछों में प्रसुखता से श्रीमान्‌ पं० जग- 
न्मोहनकछाक़जी शार्क्री कटनी, पं० महेन्द्रकुमारजी स्यायाचाय प्रोफेसर 
हिन्दू विश्वविद्यालय काशी, प० पश्चालालजी खाहित्याचार्य सागर, पं» 
नाप्नक्काकजी शास्त्री संहितासरि इन्दौर व प० वनन्‍्शीधरजी व्याकरणा- 
चाय बीना का नाम छिया जा सकता है। इस काम में इन महानु- 
भावों की हमें हर तरइ से सहायता मिली हे, अत. हन सबके हम 
हृदय से आभारी हैं। 

जैस्प कि मैं पहले प्रकट कर चुका हूँ कि बर्णी प्रन्थमाछा का 
उह इय असाम्प्रदायिक है। वह बिना किसी भेदभाव के समान रूप से 
तत्वज्ञान का दिव्य सन्देश धर घर पहुँचाना चाहतो है । वष्द उन 
समस्त प्रयक्षों का आदर करती हे जो आध्यात्मिक और व्यावहारिक 
दोनों अकार के व्यक्ति स्वातन्त्य की प्रतिष्ठा द्वारा व्यक्ति को रालज- 
में तिक, सामाजिक, आर्थिक और आध्यात्मिक गुरामी से सुक्ति प्रदान 
करते हैं। वर्णीवाणी का सड्भुकन वन प्रयक्षों में से एक है । यह प्रयत्त 
इस दिशा में पूर्ण सफछता हासिक करे, ऐसी मेरी कामना है । 


श्रुतपद्बमी बी० स० २४७४ 


भदैनीघाट, बनारस | फूलचन्द्र सिद्धान्तशाश्वी 


“वर्णीवाणी' द्वितीय संस्करण 
मे 
सड्नलित सामग्री 


१---मेरी जीवन गाथा । 

२--प्रग्य वर्णीजी द्वारा छिखे गये लेख । 

३--वर्णोजी की पाँच वर्ष की दैनन्दिनी ( डायरियाँ )। 

४--वर्णोजी के २८ वध के प्राचीन लेस्त्र । 

५---सागर, ढाना, जबल्ञपुर, सुरार, ग्वाछियर आदि की शाख्तर- 
सभा और आम सभाओं में दिये गये भाषणों के संस्मरण जो सें उस 
प्रमय स्वयं लिख सका । 

६--वर्णो जी द्वारा उनके भक्तों को लिखे गये ७०० पत्र । 





तपामुति श्री ४ ५ चुल्लक गशाहप्रमाद व वणी 


प्रस्तावना 


छोक में जनेक वाद प्रदकित हैं। उन सबको अध्यात्मवाद: 
और भौतिकवाद इन दो भागों में विभाजित किया जा सकता है । 
एक तीसरा वाद और है जिसे इश्वरवाद के नाम से पुकारते हैं।. 
यद्यपि आज तक की विश्व व्यवस्था का आधार क्रम से ये तीनो' वाद 
रहे हैं तथापि वतमान काछीन व्यस्था में अध्यात्मवाद का विशेष स्थान 
नहीं रहा हैं । इस समय मुख्यता ईइ्वरवाद और भौतिकवाद की है । 
अध्यात्मवादी तो बिचारे कोने में पड़े हुए हैं। वे स्वयं अध्यात्मवादी ' 
है इसमें सनन्‍्देह होने छभा हे। अब छलंड़ाई शेष दो वादों की हे । 
बतमान काछ में जो भ्रध्यात्मवाद का प्रतिनिधित्व करते है उन्होंने 
जीवन में ईंइवरवाद की शरण ले छी हैं। इस या उस नाम से वे 
ईइवरवाद का समर्थन करने छरो हैं। इसका कारण है ईइवरवादियों 
के द्वारा आत्मा के अस्तित्व को स्वीकार कर लेना और उनके 
साहित्य सें हैइवरवाद की छाया का आ जाना । 

उपनिषद काछ के पहले इंश्वरवादियों ने आत्मा के स्वतन्त्र अस्तित्व 
पर कभी जोर नहीं दिया था पर इसने से काम चलता न देख उप- 
निषत्‌ काछ में उन्होंने किसी म किसी रूप में आत्मा का अस्तित्व 
मान लिया हे । इससे धीरे घीरे अध्यात्मवादी और भौतिकवादी 
दोनों गौण पड़ते गये | फिर उनके सामने ऐसा कोई खटका नहीं रहा 
जिसके छिये उन्हें विशेष प्रयक्ष करना पड़ा हो । 

किन्तु कब स्थिति बदक रही हे और एक बार पुनः मौतिक- 
जाद अपना सिर उठाने के प्रयत्न में है। लड़ाई तगड़ो हैं। दिखाई 
तो यही देता है कि अन्त से भौतिकवाद की ही विजय होगी, 
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क्योंकि इश्वरबाद की सब बुराइयाँ चोड़े में भा गईं हैं भोर जनता 
बनसे पिण्ड छुड़ाने के पक्ष में होती जा रही है । 

इसका परिणाम क्‍या होगा यह कह सकना तो कठिन है पर 
इतना निश्चित है कि रोटी और कपड़े का प्रश्न हछ होने पर सम्मवतः 
-मलुष्य का ध्यान पुन अपने जीवन के संशोधन की ओर जाय और तब 
सम्भव हे कि अध्यात्मवाद को अपनी प्राणप्रतिष्ठा करने का अवसर 
मिले। पर इसके छिये अध्यात्मवादियों को स्रथ सजग होने की 
आवश्यकता हे। उन्हें अपनी बुराइसों की ओर देखना होगा। 
ईइवरवादियों के सम्पर्क से जो बुराइयाँ उनमें घर कर गई हैं उनका 
तो उन्हें संशोधन करना ही होगा साथ द्वी अध्यात्मवाद के उन भूछ 
सिद्धान्तों की ओर भी उन्हें ध्यान देना होगा जिनकी प्राणप्रतिष्ठा 
किये बिना संसार में चिरस्थायी शान्ति होना असम्भव है । 

सुदूर एवं काछ में इस जगती तक्क पर संधष्ष का कोई प्रइन ही 
नहीं था | तब साधनो की विपुकृता के सामने मनुष्यों की संख्या इतनी 
न्यून थी जिससे उन्हें जीवन में किसी प्रकार की कठिनाई का सामना 
नहीं करना पड़ता था । उस समय प्रायः सभी प्राकृतिक साधनों पर 
अवछण-्थित रहते थे । प्रकृति से उन्हें इतने विपुक साधन उपछब्ध थे 
जिनसे उनका अच्छी तरह काम चछ जाता था। उन्हें जीवनोपयोगी साधनों 
को जुटाने के छिये अधिक श्रम नहीं करना पड़ता था। बिना संघष के 
उनका जीवन यापन हो जाता था। तब उन्हें न तो पर छोक को चिन्ता 
थी भर न इस लोक की । आवश्यकता कम थी और साधन विपुछ 
इसलिये उनका जीवन सुखमय व्यतीत होता था । किन्तु घीरे-घीरे यह 
अवस्था बदलती गई । मनुष्य संख्या के सामने साधन न्‍्यून पड़ने छरो। 
इससे मनुष्यों की चिन्ता बढ़ी ओर चिन्ता का स्थान संघर्ष ने लिया । 
यथ्पि उस समय इदूस चिन्ता से मुक्ति दिलक्कानेवाले कुछ महानुमाव 
भागे आये जिन्होंने इस समय की परिस्थिति के अनुरूप मार्ग दशंन 
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किया जिससे अछू परिस्थिति में कुछ सुधार भी हुआ। किन्तु 
यह अवस्था कब तक रहनेवाछी थी | चारू जीवन के साथ जो नपरे-नये 
प्रइन उठ खड़े हुए थे उनका भी सम्राघधान भावशदयक था । उस समय 
के कोगों ने परिस्थिति सुछकाई तो पर स्थायी इक न मिक॒क्क सका । 
आवश्यकता केवछ जीवन यापन के नये-नयरे साधनों के ज्ञान कराने की 
नहीं थी किन्तु हसके साथ तृष्णा को कम करने के उपाय बतक्काने की 
भी थी | यह ऐसी घड़ी थी जब योग्य नेतृत्व की ओर सबकी टकटकी 
छगी हुई थी । 

अध्यात्मवाद को व्यावहारिक रूप देनेवाले भगवान, ऋषभदेव ऐसे 
ही नाजुक समय में जन्मे थे। ये सब्र प्रकार की व्यवस्थाभों के भादि 
प्रवतक होने से आदिनाथ इस नाम द्वारा भी भभिष्टित किये गये थे । 
इन्होंने अपन जीवन के संशोधन द्वारा अध्यात्सवाद के आधारभूत 
निम्नछिखित सिद्धान्त निश्चित किये थे । 

१--विश्व मूलभूत अनेक तत्तवो' का समुदाय है। इसमें जड़ चेतन 
सभी प्रकार के तस्व मौजूद हैं । 

२--थे सभी तत्त्व स्व॒तन्त्र और अपने सें परिपूर्ण हैं । 

३--विदतव परिशमनशीछ होकर भी उसका परिणाम स्थायी 
अआधारो' पर अचलम्बित दे । न तो नये तत्व का निर्माण होता हैं और 
न पुरान तसर्व का ध्यंस ही । 

५---वस्तु का परिशास निमिस सापेक्ष होकर भी नियत दिशा में 
होता है। निमित्त हतना बलवान नहीं जो किसी पदार्थ के परिशमन 
की दिशा बदछ सके या उसे अन्यथा १रियमा सके । 

७... प्रत्येक ब्यवस्था पदार्थों के परिणाम और उनके निमित्त 
नेमित्तिक सम्बन्धो में से फछित होनी चाहिये, क्योंकि जो ब्यवस्था 
कल्पना द्वारा ऊपर से छादी जाती है उसके अच्छे परिणाम निष्पस्न 
नहों होते 


(५ ४ ०४) 


६ - व्यक्तियों के जीवन सें आई हुई कमजोरी के आधार से किये 
गये समभतैते के फकस्वरूप राजनेतिक, आथिक और सामाजिक 
व्यवस्था की जाती है। पूर्ण स्वावलम्बन की दिशा में जो व्यक्ति प्रशति 
करना चाहते हैं उनके मार्ग में ये व्यवस्थाएँ बाधक ही हैं साधक नहीं । 


७ - कम इन व्यवस्थाओं का कारण नहीं | किन्तु इन ध्यवस्थाओं 
का मुख्य आधार जोव के अशुद्ध परिणाम हैं । जीव के अशुद्ध परिणाम 
कर्म के निमिन्ष से होते है और वे परिणाम इन व्यवस्थाभ्रो' से 
कारण पड़ते हैं इतना अवश्य हे। कम का वही स्थान है जो अन्य 
निभित्तों का है। 


<. सब व्यवस्थाभो का मृत आधार ख़हयोग और समानता है । 
अ।जीविका के साधन कुछ भी रहें उनसे समानता में बाधा नहीं आती। 


९---जीवन सशोधन का मूल आधार स्वावलम्बन है । परावन्यस्त्री 
जीवन त्रिकार में निमेल्ता की भोर अग्रसर नहीं हो सबता । 


ये वे सिद्धान्त हैं जो उनके उपदेशो से फछित होते है । इनकी 
परस्षरा में आज तक जो अगशित सन्‍्त महापुरुष हुए है उन्होंने भी 
उनकी इस दिव्य बाणी को दोहराया है और व्यक्तिस्वातन्श्य के मार्ग 
को प्रशस्त किया हैं। पएज्य श्री वर्शीजी महाराज उन सन्‍्तो में से एक 
है जिनकी पुनीत दिव्यवाणी का छाभ हम सबको हो रहा है । इस 
पुस्तक में उनकी वही दिव्य वाणी अधित की गई है। यह प्रायः उनके 
उपदेशों और लेखों के मूल वाक्य लेकर संग्रहीत की गईं है । इसमें उन 
त्रिकाछावाधित तस्वों का निर्देश है जिनकी विश्व को सदा काछ 
आवश्यकता बनी रहेगी । 


जैसा कि हम पहले छिसख्र आये है कि इस समय भोतिकवाद और 
ईइवरवाद का गहरा संघ है। एक ओर भौतिक समामवाद अपनी 
जड़ पक्की कर रह्दा हे। उसका सबसे मोटा यह सिद्धान्त हे कि जगत्‌ 


( $ ) 


में धर्म जोर हेश्वर के मास पर जितने भी प्राखण्ड फेकाये गये हैं दे 
सब भोछी जन्नता को फसाने के खाधन मात्र हैं। इसके मत से साधनों 
के आधार से जीवन में ओ विषमतला आ गई है उसका कारण बतेमान 
आर्थिक विभमता ही हे। यदि उत्पत्ति के साधनों पर राष्ट्र का अधि- 
कार हो जांता है तो ये सब बुराइयाँ सुतरां दूर हो जाती हैं। इसलिये 
उसके अनुयायी किसी भी उपाय द्वारा वर्तमान व्यवस्था को यंदलने 
के छिये कटिबद हैं। दूसरी ओर ईंश्वरवादी अपनी बिगड़ी हुईं साख 
के बिठाने में छमे हुए हैं । वे व्यक्तिस्वातन्त्य का दावा तो करने छरे 
हैं पर जो ईइवरवाद परतन्त्रता की जड़ है उसे नहीं छोड़ना चाहते । 
ने यह अच्छी तरह से जानते हैं कि इंश्वर को तिराब्जछि देने पर 
वर्तमान व्यत्रस्था का कोई आधार ही नहीं रह जाता है। फिर तो 
समाजवाद के प्रचार के छिये अपने आप मैदान खाछी हो जाता है । 

अब देखना यह है कि क्या इन दोनों में से किसी एक के 
स्वीकार कर छेने पर संसार का कल्याण हो सकता है ? क्या व्यवस्था 
का उद्देश्य केवछ इतना ही है कि या तो अनन्त काल के छिये किसी 
अज्ञाव और कह्पित शक्ति की गुलामी स्वीकार कर छी जाय या सारा 
जीवन रोटी का सवाक् हद करने में बिताया जाय । जहाँ तक हम 
समभते हैं ये दोनों व्यवस्थायें अपूर्ण है। एक ओर जहाँ इइवरचाद 
को स्वीकार करने पर व्यक्तिस्वातन्त्रय का घात होता है वहाँ दूसरी 
ओर केक्‍्छ भोतिक समाजवाद को स्वीकार करने से जीवन का 
कोई उद्देश्य ही नहों रह जातवा। इसकिये आवश्यकता इस बात 
की है कि कोई ऐसा मार्ग चुना जाय जिसके आधार से ये सब 
बुराइयाँ दूर की जा सकें। हमारी समझ से अध्यात्मवाद में वे सब 
गुण मौज़द हैं जिनके आाधार से विश्वकी व्यवस्था करने पर जीवन 
का उद्देश्य भी सफक ड्ो जाता हे भौर आर्थिक व्यवस्था का भी 
सुन्दरतम मांग निकक जाता है । 


( १० ) 
अध्यात्मवाद का सही अथ हैं जड़ चेतन सबकी स्वतम्न्न सत्ता 
स्वीकार करना और कार्यकारण भावको सहयोग प्रणांकी के जाचार 
पर स्वीकार करके व्यक्ति की स्वतन्त्रता को आँच न आने देना । 
यदि हम हस आधार से विश्वकी व्यवस्था करने के छिग्रे 
कश्बिद्ध हो जाते हैं तो संसार की समस्त बुराइयाँ खुतरां हुर हो 
जाती हद ॥ 
शान्ति और सुष्यवस्था के साथ मानव मात्र को प्रत्येक क्षेत्र में 
समानता के अधिकार मिछें, कोई जाति पिछड़ी हुई, अछृत और 
अशिक्षित न रहने पावे, ख्ियों का वतमान काक्कीन असदा अवस्था 
से उद्धार होकर पुरुषों के समान ये नागरिकता के सब अधिकार 
प्राप्त करें, सांप्रदायिकता का उन्म्ृछन होकर उसके स्थान में बन्घुत्व 
की भावना जागृत हो और वत्मान कालीन आर्थिक व्यवस्था का 
अन्त होकर सर्वोपयोगी नयी व्यत्रस्था का निर्भाण हो ये वर्तमान 
फार्ल,न समस्‍यायें हैं जिनके हछ करने में अध्यात्मवाद पूर्ण समर्थ हे । 
पाठकों को वर्शो वाणी का इस दुष्टिकोश से स्वाध्याय करना 
चाहिये। मेरी इच्छा थी कि इसके कुछ खुने हुये ब्राक्य यहां दे 
दिये जाते किन्तु जब मैं वाक्यें को चुनने के छिये उद्यत होता हूँ 
तब यह निरंय दी नहों कर पाता कि किन वाक्यों को छिया जाय 
और किन्हें छोड़ा जाय | इसके भ्त्येक वाक्य से जीवन संशोघन 
की शिक्षा मिछती हे। बिइव के साहित्य में इसे तामिक्ष वेद को 
उपभा दी जा सकती है । इसके एक एक वाक्य सें अस्त भरा पड़ा 
हैं। पृज्य श्री वर्णी जी ने अपने जीवन में सब खसस्पाओं पर 
बिचार किया हे ओर अपने पुनीत उपदेशों द्वारा उन पर प्रकाश 
डाछा हैे। यह उन उपदेशों का पिटारा है। इससे इमें स्वतन्त्रता 
स्थाग, बलिदान, सेवा, कतंव्यपरायणता, उदासीनता, अद्गता, भक्ति, 
मानवध्र्म, सफता के साधन आदि खभी उपयोगी विषयों की 
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शिक्षा मिक्षत्ी है। छोटे छोटे वाक्‍्वों में ये शिक्षाये भरी पड़ी है । 
जीवन में आई हुई वक्कनों से निस्तार कैसे हो सकता है यदद 
इससे अच्छी तरइई सीखा जा सकता है। पऐसी यह उपयोगी 
पुस्तक है । यह क्‍्य। पढ़े छिखे, कया मर्ज सबके उपयोग की हे। 
एक बार जो इसे अपने हाथों में लेगा उसे छोड़ने को जी नहीं 
चाहेगा ऐसा सुन्दर इसका संककछन हुआ है । 

सककयिता प्रिय भाई नरेन्द्र कुमार जी जैन हैं। प्रज्य श्री वर्णी 
जी का साहित्य यत्र तंत्र बिखरा पड़ा है। अभी वह नतोी एक 
जाइ संकलित हो हां पाया है और न अभी प्रा प्रकाशित ही 
हुआ है। फिर भी भाई नरेन्द्र कुमार जी ने पूरा श्रम करके इस 
काम को सम्पन्न किया हैं। वे हस काम में पूर्ण सफल हुए है 
इसमें जरा भी सन्देद नहीं । उन्हे'ने जिस आधार से इसका संकछन 
किया है उसका निर्देश अन्यत्र किया ही हे । 

अन्त में मेरी यही भावना हैं कि जो पुनीत सिद्धान्त इससें 
ग्रथित किये गये हैं उनका घर घर में प्रचार हो और बिना किसी 
भेद भाव के सब इससे काम उठावें। 


ता० ३०-४-४९ 


|' फूलचन्द्र खिद्धान्तशाश्री 
मदैनीधाट बनारस ) 


अपनी भूल का प्रायश्रित ? 


“बर्णी वाणी” प्रथम संस्करण का सम्पादन करते समय मुझे; अपने 
ही जैसे अपने उन विद्यार्था बन्धुओं ओर असहाय विधवा बहिनीं से मिलने 
का अवसर मिला , जिन्हें समाज की इन अगणित संस्थाओं में प्रवेश पा 
सकने के लिये या अपने उज्वल भविष्य निमौण के लिये उनकी गराबी 
उन्हे अभिशाप थी । विष्रम परिस्थिति पर विजय पाने का सबसे अन्छा 
उपाय था विद्यार्थी वन्‍्धु बत्सल पुज्य बर्णीजी से निवेदन करना, इसलिये- 
शिक्षक शिक्षार्थी और शिक्षा संम्थाओं के सम्बन्ध में “पूज्य वर्शीजी से खुला 
निवेदन शीषेक लेख द्वारा वी० २४७३ के जैन-मित्र अंक ३७-३८ में 
बर्णोजी के समक्ष अपना हार्दिक निवेदन करते हुए परिस्थिति के सुधार 
हेतु १३ सुकाव रखे । जिससे कि बींसबी सदी के उन्‍नतिशील युग के 
अनुसार संस्कृत के विद्यार्थी भी अपने मानसिक विकाश के लिये निरर्थक 
पाठ्यकूम के भार से मुक्त दो ओर संकुचित दायरे में उन्हें 
जीवन यापन न करना पड़े अपितु साधन सम्पन्न व्यक्तियों 
के बालकों की तरह उन्हें भी उन्‍्नतिंशील युग के अनुसार आगे 
बढ़ने के लिये सामयिक शिक्षा ज़ेत्र मे जने की सुविधा मिले। मेरा 
विचार था कि संस्कृत की पढाई तो हो परन्तु वह केवल घुटन्त रूप में न 
होकर विशुद्ध रूप में हो, साथ ही समय के अनुसार धार्मिक, लौंकिक 
ऐतिहासिक, भौगोलिक, राजनेतिक आदि आवश्यक शिक्षा भी दी 
जाय जिससे शिक्षार्था का उद्देश्य अपने उज्वल भविंप्य का निर्माण 
सार्थक हो । वह स्वावलम्बन पूर्वक उभयलोक की साधना कर सके । 
रखे गये तेरह सुकावों को यदि कार्य रूप में परिणत किया जाना तो 
निःसन्देद्द शिक्षक शिक्षा्थी ओर शिक्षा मे एक नई जीवन ज्योति 
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आग्ृत हुए बिना न रहती किन्तु इससे एक नया बाताबरण उठ 
खड़ा हुआ जिसे देखकर मुझे अपनी भूल याद आई कि वास्तव में समाज 
में अभी--“वालादपि सुभाफ़ित॑ गराहयम (बच्चों की भी न्‍्याय नीति की 
बात सुनने ) की क्षमता नहीं आई अतः मैंने यह लेख लिखकर अरण्य- 
रोदन की बड़ी भारी मूल की। 

इस विषम वातावरण का मेरे ऊपर जो प्रभाव पड़ा उससे हार्दिक 
च्ञोम होना स्वाभाविक ही था। परन्तु सौभाग्य यह रहा कि कुछ ऐसे 
सज्जन मिले जिन्होंने मुझे हादिक सान्त्वना दो। उनमें एक थे श्रीमान्‌ 
बाबू बालचन्द्रजी मलैया बी० एस० सी० सागर जिन्होंने अपने पत्र हारा 
मुझे साहस दिया । मलैयाजी ने अपने ता० ८घ-६-४७ के पत्र में लिखा--- 
“ज्ा० नरेन्द्र | 

“पत्र आपका भादों कृष्ण ६ का आया। बड़े कार्य करने के लिये 
ख्याल उस कार्य से बहुत बड़े रखने पड़ते हैं। कारण, कार्य-सिद्धि तभी 
होती है जब कि वह मन, वचन, काय से किया जाय । जब सभी एक ही 
दिशा मे निर्मल प्रगति करें। मेरे यह लिखने का तात्पय॑ यही है कि अगर 
आप या और कोई ऐसे कार्य को उठाने का बीड़ा उठाना चाहेंगे तब उन्हें 
ऐसा ही करना होगा। कोई काये बिलकुल ही उताबली से न करना 
होगा । गम्भीरता व सावधानी बहुत जरूरी है। कार्य के उपलक्ष्य में हमें 
उसमें आहुति देनी होती है, तभी कार्य सफल हो सकता है । हमारे घमम के 
उच्च आदर्श हैं पर वे एक अकर्मर्य समाज के हाथ में हैं, निठक्षी व मन- 
वचन-काय से गिरी हुई समाज के हाथ में हैं। आत्मबल तो इसीलिये है 
हो नहीं । फिर बढ़े काये करने की क्षमता कहाँ से हो ! आपको मैंने इन 
बातो का लक्ष्य केवल इसीलिये किया है कि अगर आपको समाज का 
कल्याण करना है तो अपने को उस पर आहुति देना होगा । व मेरे से भूले 
भटके की तरह जो कुछ भी होगा, में सहयोग में तत्पर रहूँगा। आपने जो 
पत्र में लिखा है वह कदु-सत्य है, पर हमारे सासने समस्या एक ऐसी 
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है कि जिससे हम उस सत्य का प्रयोग भी नहीं कर सके हैं। कारण यह है 
कि हममें अबुद्धि और अविवेक का विष स्वार्थता के सहयोग से इतना बह 
गया है कि आपके व किसी के उसके विपरीत बचन एक केवल जलते हुए 
लाल लोहे के तवे पर पानी के बूंद जैसे हैं। आप कभी निराश न होवें। 
हमने भी आप ही जैसे प्रयास किये थे, पर वे ऐसे दबाये गये कि जिससे 
अब हम उस ज्षेत्र में कहीं फटक भी नहीं सकते हैं। हम जानते थे कि 
अभी उस चेत्र में हम कुछ बदल सकते हैं व फैले हुए बाताबरण को 
लौट सकते हैं पर कुछ असमम्जस ने हमें वहाँ रोक रखा । 

“अगर आप श्री वर्णी जी के आगसन के समय हमारे भाषण में उप- 
ध्थित होगे तो स्मरण द्ोगा कि मैने समाज की उन्नति का केवल एक ही 
दृष्टिकोश रखा था व तब मेरा शिक्षा देने के विचार से यह मतलब था-- 

“हमारी शिक्षा एकदम आधुनिक हो जो कि पाश्या.य 
तरीकों पर हो, पर साथ-साथ हमारा! सभ्यता, हमारी संस्कृति 
व हमारा चारित्र हमारा ही हो | 

“जब तक हम इसे सफल बनाने के मार्ग में आगे नहीं बढते, तब तक 
हमारा उत्थान नहीं होता । मैं तो यहाँ तक कहता हूँ कि धारक क्षेत्र में 
भी तब तक हम अपने को नहीं उठा सकते । सामाजिक व्यापारिक राजनेतिंक 
व दूसरे क्षेत्रों की तो कोई बात ही नहीं। 

“समाज इस वक्‍त बराबर पंडितों के हाथ है व उनसे ही प्रार्थना है कि 
वे इस पर लक्ष्य दें। हमें आशा तो नहीं कि वे इस प्रकार ध्यान ही 
देंगे पर अगर आप अपने कुछ साथियो द्वारा इसका बीड़ा उठाएँ तो कार्य 
को सफल बनाने का उत्तरदायित्व मै ले सकता हूँ । सिर बात यह है कि कार्य 
गम्भीर है व गम्भीरता से करना होगा । व आपको ज्यादा से ज्यादा ज्ञान 
उपाजेन में लग जाना होगा । तब हम देखेंगे कि कार्य सफल होगा। यद्द 
भी खयाल रखें कि हर एक काय आदशो बिना रखे नहीं होता। कुछ भो 
हो वर्णीजी को आदशे आपको बनाना ही होगा वे बराबर आपके कार्य में 
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सहायक होंगे। आप आपने मार्स को आदर्श रखकर उसमें भी उनको 
आदर्श बना सकेंगे ऐसी हमें आशा है । 

इससे झत्र जो भी लेख भेजें अपना दृष्टिकोश उसमें बिलकुल न बदलें, 
पर गम्भीरता से सोचकर (विषय को इस प्रकार रखें कि आपकी नीव मजबूत 
हो जाय । आप सच समझे आपकी उस जलते हुए तवे फो शान्त 
करना है जिस पर पानी के कुछ बूँद तो बैसे ही उछल जल जाते ५ 
हैं। इससे कारय बड़ी गम्भीरता से करिये कारण इस में बड़े-बड़े र डे 
आएँगे जिसका मुख्य कारण यही है कि श्रकज्ञान पर पैसेवाला 
समाज पडितों की प्रसंशा में इतना लद॒द है कि न समाज 
सुधरी न पंडित; जो कि उस पर निर्भर हैं उसे सुधार सके । 
इससे प्रयोग बढ़े ज्ञान व गम्भीरता का होगा व आप इसको लक्ष्य मे रखे । 

खआपका-- 
बालचन्द्र मलया 

मलैयाजी के इस पत्र से मुके एक नई दिशा, नई जीवन जागृति एवं 
नई गातविधि का मन्त्र मिला । “वर्णावाणी” का सम्पादन जो स्थमित कर 
चुका था, पुनः प्रारम्भ किया | परन्तु प्रथम संस्करण के श्रकाशित होते ही 
दूसरी उलम्ें सामने आई पर पुस्तक हाथो-हाथ घर-घर पहुँची । 

द्वितीय संस्करण का सम्पादन करने की उतनी अबल इच्छा न थी, 
परन्तु अपनी भूल का प्रायश्चत्त करना भी आवश्यक था और इस पुराय 
कार्य को ही उसके लिये उपयुक्त समझकर किया । 

पूज्य वर्णीजी के व्यक्तित्व और विद्वत्ता के सम्बन्ध में “बर्णावारणी ही 
प्रमाण है। मुझ जैसे विद्यार्थी का कुछ भी कहना सूरज को दीपक दिखाना हैं।, 

सर्वश्रथम मैं अपने साहित्य-गुरु श्रीमान पूज्य प॑० पन्‍नालालजी साहित्या- 
चाय सागर, श्रीमान_ पूज्य प॑० गोरेलालजी शात्री द्रोणगिरि एवं श्रीमान 
पूज्य प॑० मोलानाथजों प्राणडेय साहित्वाचाये काशी का आभार मानता हू 
जिन्होंने प्रारम्भ से ही साहित्य की शिक्षा देकर मुझे इस योग्य बनाया। 
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सचमुच में अपने इस गुरुमएडल की इस उदारता का चिरऋग्यी रहेँगा । 

“वर्णवाणी” द्वितीय संस्करण की सहायता के लिये श्रीमान्‌ पं० 
खुशालचन्द्रजी साहित्याचार्य एम० ए० काशी ने बर्णाजी के ३०० पतश्नों का 
एक संगृह प्रदान किया । घर्से बन्धु श्री श्र० नाथूरामजी दरणुवों ( वर्तमान 
जैन उदासीनाश्रम ईशरी ) ने वर्णीजी की पाँच वर्ष की दैनन्दिनी (डायरियाँ) 
प्रदान कीं तथा वर्णाजी की धर्ममाता को देवरानी श्री शान्तिबाईजी अध्या- 
पिका सागर ने वर्णीजी के सरस्वती मवन के रदूदी के ढेर में से बर्णीजी के 
२८ वषे के प्राचीन लेखादि संगह करने की मुझे; सुविधा दी, इसके लिये में 
उक्त सभी वर्णी-मक्त महानुभावों का आभारो हैं । 

सहृदय साहित्य-सेवी श्रीमान्‌ पं० फूलचन्द्रजी सिंद्धान्तशाश्री महोदय ने 
पुस्तक का पारिभाषिक शब्दकोष एवं भूमिका लिखी तथा इस कार्य में हर तरह 
पूर्ण महयोग दिया, अतः आपका जितना भी आभार मानू, थोडा ही होगा। 

विचार था यह संस्करण बिना मुल्य घर-घर में पहुंचे परन्तु इस 
का कोई सुथोग न मिला। हम वर्शी-गन्थमाला के कृतज्ञ हैं जिसने यह 
संस्करण प्रकाशित कर समाज को वर्णीजी जैसे महात्मा के उपदेश को 
सुलभ बनाया | इसके अतिरिक्त अन्य जिन महानुभावों का प्रत्यक्ष परोक्ष 
जो भी सहयोग मिला, सभी का आभारी हैं । 

पहिले संस्करण में पारिभाषिक शब्दों की व्याख्या की कमी अतीत हुई 
अतः इस सस्करण में पूर्ति की गई है। एक विद्यार्थी से भूल होना अस- 
म्भब नहीं, अतः आशा है पाठक एवं समालोचक सज्जन भुके क्षमा करने 
की अपेक्षा चुव्यॉं सूचित करेंगे जिन्हें अगले संस्करण में खुधारा जा सके । 

बणाजा को पवित्र विचारधारा “वर्णीवाणी” समाज को सुख-समृद्धि 
एवं शान्तिदायक होगी, ऐसा मेरा विश्वास है । 
श्री चि० मु० ऐग्लो बंगाली 

कालेज, काशी । विद्या्थी--“नरेन्द्र”' जैन 

श्रुतपत्नसी, वि० सं० २००६ 


पूज्य श्री १०५ चुल्बक गणेशप्रसादजी वर्णी 
की जीवन कांकी 


बालक गणेश--- 


श्री हीरालालजी का हीरा और उजयारी बहू की आँखों का दिव्य 
उजेला बालक गणेश का जन्म विं० सं० १६३१ को आदिन कृष्ण ४ को 
हुआ । प्रकृति की निराली सुघुमा प्राकृतिक मंगलाचार करती अतीत हो रही 
थी । हसेरा गाम ( झाँसी ) अपने को कृतकृत्य और वहाँ की गरीब कु्टियों 
अपने को धन्य समझ रही थीं। पझुस्कराता हुआ बालक सहसा आतुर हो 
उठता खेलते-खेलते अपने आपको कुछ समभने के लिये, दूसरों को कुछ 
सममाने के लिये । 


विद्यार्थी गणगेशीलाल-- 


होनहार विद्याथा गणेशीलाल का क्षेत्र अब घर नहीं एक छोटा-सा 
देहाती स्कूल और भड़ावरा का श्री राममन्दिर था । बि० सं० १६३८, 
अवस्था ७ वर्ष की थी परन्तु विवेक बुद्धि, प्रतिभाशालिता और विनय 
सम्पन्नता ये ऐसे गुण थे जिनके द्वारा विद्ार्थी गणेशीलाल ने अपने 
विद्या गुरु श्री मूलचन्द्रजी शर्मा से विद्या को अपनी पेतृक सम्फत्ति या 
धरोहर की तरह प्राप्त किया। गुरु की सेवा करना अपना कतेब्य समझ कर 
गुरुजी का हुका भरने में भी कभी आना कानी नहीं की । निर्भीकता भी 
कूट-कूट कर भरी थी, आखिर एक बार तम्बाकू के दुगश गुरुजी को बता 
दिये, हुक्का फोड डाला गुरुजी प्रसन्‍न हुए, हुका पीना छोड़ दिया । 

बचपन की लह्दर थी, विवेक परायणता स्षाथ थी, जैन मन्दिर के चबूतरे 
पर शाज्न अवचन से प्रभावित होकर विद्यार्थी गशेशीलाल मै भी रात्रि भोजन 
त्याग की प्रतिद्धा ले ली। यही वह प्रतिजा थी, यही वह त्याग था, जिसमें 


| 8: 2) 


१० वर्ष की अवस्था में ( दि० सं० १६४१ में ) विद्यार्थी गणेशीलाल को 
सनातन श्र्मी से जैनी बना द्विम्रा । इच्छा तो न थी परुतु कुलपद्धति की 
विवशता थी अत ( सं० १६४३ ) १३ वर्ष की अवस्था मे यज्ञोपवीत 
संस्कार भी हो गया। विद्यार्थीजी ने ( सं० १६४६ ) १४ वरष की आयु 
में उत्तम श्रेणा से हिन्दी मिडिल तो उत्तीणे कर लिया परन्तु दो भाइयों 
का असामयिक स्वरंवास और साधनों का अभाव आगामी अध्ययन में 
बावक हो गया । 


मा० गणेशीलाल-- 

बाल जीवन के बाद युवक जीवन प्रारम्भ हुआ, विद्यार्थी जीवन के बाद 
ग्रहस्थ जीवन मे पदार्पण। किया, ( स० १६४६ ) १८ वर्ष की आयु से 
मलहरा गाम का एक सत्कुलीन कन्या उनकी जीवन <गिनी बनी । 

विवाह के बाद ही पिताजी का सदा के लिये साथ छूट गया लेकिन 
पिताजी का अन्तिम उपदेश---“बेटा | जीवन में यदि सुख चाहते हो पत्रिन्न 
जैन धर्म को न भूलना” सदा के लिये साथ रह गया । परिजन दुःखी थे, 
आत्मा विकल थी, परन्तु गृह भार का प्रश्न सामने था, अतः (सं० १६४६) 
मदनपुर कारीटोरन और जतारा आदि स्कूल में मास्टरी की । 

पढुना और पढना इनके जीवन का लक्ष्य हो चुका था, अगाध ज्ञान 
सागर को थाह लेना चाहते थे अतः मास्टरी को छोड़ कर पुनः भ्रच्छुम्न 
विद्यार्थी के वेष में, यत्र तत्र सबंत्र साधनों की साधना में, ज्ञान जल करण 
की खोज में, वीर पिपासु चातक की तरह चल पडे | 


धर्म पुत्र गणेशीलाल-- 

सं० १६४० के दिन थे, सौभाग्य साथी था, अतः सिमरा में एक भद्र 
महिला विंदुषीरज्ष श्री सि० चिरौजाबाईजी से भेंट हो गई। देखते ही 
उनके स्तन से दुग्धधारा बह निकली, भवान्तर का मातृप्रेम उम्ड पढ़ा। 
बाईजी ने स्पष्ट शब्दों मे कहा--“भैया ! चिन्ता करने की आवश्यकता 
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नहीं तुम हमारे पममे पुत्र हुए ।” पुलकित बदन, हृदय नाच उठा, बचपन 
में माँ की गोंदी का भूला हुआ वह स्वर्गीय सुख अनायास ऋष्त ऐ गया । 
एक दरिद्र को चिस्तामणि रत्न, निरुपाय को उपाय और अखसहाय को 
सहारा मिल गया । 


सहनशील गणेशीलाल-- 


वाईजी स्तर शिक्षित थी, मातृधम और कतेव्य-पालन उन्हें याद था, 
अन प्रेरणा की--“भैया ! जयपुर जाकर पढ़े।” मानृ-आज्ञा शिरो- 
धाय की । 

(१ ) जयपुर के लिये प्रस्थान किया परन्तु जब जयपुर जाते समय 
लश्कर की घर्मशाला में सारा सामान चोरी चला गया, केवल पॉच आने 
शेत्र रह गये तब छ आने में छतरी बेचकर एक-एक पेसे के चने चबाते हुए 
दिन काटते बरुआसागर आये। एक दिन रोटी बनाकर खाने का विचार 
किया, परन्तु वर्तन एक भो पास न था, अतः पत्थर पर से आटा गूँथा ओर 
कच्ची रोटी में भीगी दाल बन्दकर ऊपर से पलास के पत्ते लपेटकर उसे 
मन्यम आऑच में तोपकर दाल तैयार की । तब कहीं भोजन पा सके, परन्तु 
अपने अशुभोदय पर उन्हें दुख नहीं हुआ । आतत्तियों को -नहोंने अपनी 
परख-कर्सोंटी समझता । 

( २) खुरई जब पहुंचे तब पं० पन्‍नाला नजी न्यायदिवाकर से पूछा--- 
“पं० जी ' धर्म का मर्म बताइये ।” उन्होंने सहला मिडक कर कहा---“ठुम 
क्या धर्म सममोंगे, खाने और मौज उड़ाने को जैन हुए हों।” इस वचन- 
बाण को भी इन्होंने हेसते-हंसते सहा। हृदय की इसी चोट को इन्हंने भविष्य 
में अयने लक्ष्य साधन ( विद्वद्रल वनने ) में प्रधान कारंण बनाया। 

(३ ) गिरनार के मार्ग पर बढ़े जा रहे थे, छुखार, निजारी और खज 
ने खत्रर ली । पास के पेसे खतम हो चुके थे, विवश होकर बैतूल की सड़क 
पर काम करनेवाले मजदूरों में सम्मिलित हुए, परन्तु एक टोकनी मिट॒टो 
खोदी कि हाथ। में छाले पड गये । मिंटटी खोंदना छोड़कर मिट्टी की 
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टोकनी ढोना स्वीकार किया लेकिन वह भी न कर सके, इसलिये दिनभर 
की मजदूरी के न तीन आने मिल सके, न नौ पेसे ही नसीब हो सके । कृश 
शरीर, २० मील पेंदल चलते, दो पेसे का बाजरे का शआटा लेते, दाल 
देखने को भी न थी, केवल नमक को डली और दो घूंट पानी ही उन 
मोटी-मोटी रूखी-सूखी रोटियों के साथ मिलता था फिर भी लेकिन सन्‍्सोस 
क्री श्लॉस लेते अपने पथ पर आगे बढ़े। 

( ४ ) धर्मपत्नी के वियोग में दुनियाँ दुःखी और पागल हो जाती है, 
परन्तु भरी जवानी में भी इनकी धर्मपल्ली का ( सं० १६५३ में ) स्वरगंवास 
दो जाने से इन्हे जरा भी खेद नहीं हुआ । 

( ५ ) सामाजिक क्षेत्रों में भी लोगो न इन पर अनेक आरपत्तियाँ 
ढहकर इनकी परीक्षा की, परन्तु वे निश्चल रहे, अडिग रहे, कतेब्य-पथ 
पर सदा दृ्ु रहे, ब्रिद्रोहियों को परास्त होना पड़ा । 

इनका सिद्धान्त है---“मूर्ति अगशित टाकियो से टॉके जाने पर पूज्य 
होती है, आपत्ति और जीवन-सद्डषों से टक्कर लेने पर ही मनुष्य महात्मा 
बनते है ।” इसलिये इन सब आंपत्तियों और विरोध को श्रपना उम्नति- 
साधक सममकर कभाो क्षुब्ब नहीं हुए, सदा अपनी सहनशीलता का 
परिचय दिया । 


पं० गणेशप्रसादजी-- 


कतंब्यशील व्यवित कभी अपने जीवन में असफल नही होते, अनेक 
आपनि और कष्टो को सहन कर भी वे अपने लक्ष्य को सफल कर ही 
विभ्रान्ति लेते हैं। माता की श्राज्ा और शुभाशीर्वाद ने इन्हे दूसंर साथी 
का काम दिया । फलत* विद्योपाजन के लिये सं० १६५२ से सं० १६८४ 
तक १--अम्बई, २--जयपुर, ३--मथुरा, ४--खुरजा, ४--हरिपुर, 
६--अनारस, ७---चकौंती, ८--नत्रद्वीप, कलकत्ता तथा पुनः बनारस 
जाकर न्यायाचार्य परीक्षा उत्तीर्ण की । विशेषता यद्द रही कि सदा उत्तम 
प्रेणी में सबेप्रथम ( ४285 ९८०६५ 4750 ) उत्तीणे हुए । और जहाँ 
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कहीं भी पारितोषिक वितरण हुआ, सर्वप्रथम पारितोषिक के अधिकारी भीः 
यही हुए । 

इस तरह कम्शः बढ़ते-बढते अब यह साधारण विद्यार्थी था परिडत 
नहीं अपितु अपनी शानी के निराले विद्वदू शिरोमणि हुए । 
बड़े पण्डितजी-- 

बिद्वता में तो यह बड़े हैं ही परन्तु संयम की साधना ने तो इन्हे और 
भी बड़ा ( पूज्य ) बना दिया है। इसलिये जिस तरह गुजरात के लोगों 
ने गांधीजी को बापू कहना पसन्द किया, उसी तरह धुन्देलखशड के भोले 
भक्त ने इन्हे बड़े परिडतजी के नाम से पूजना पसन्द किया । 

इन्हे जितना प्रेम विद्या से था उससे कही अधिक भगवदूभक्त से था, 
यही कारण था कि बड़े परिडतजी ने अपने विद्यार्थों जीवन में ही सं० १६५२ 
में गिरनार और सं० १६४६ में श्री सम्मेद शिखर जैसे पवित्र तीथराजो के 


दर्शन कर अपनी भावुकभक्ति को दूसरों के लिये आदर्श और अपने लिये 
कल्याश का एक सन्‍्मा्ग बनाया । 


वर्णोजी-- 


कम से किया गया अभ्यास सफलता का साधक होता है यही कारण 
था कि बड़े परिडतजी कम से बढते-बढते सं० १६७० में बर्णी हो गये । 
संसारिक विषम परिस्थितियों का गभ्भीर अध्ययन करने के बाद उन्हें 
सभी से सम्बन्ध तोड़ने की प्रबल इच्छा हुईं, और इसमे वे सफल भी हुए । 
यदि ममस्व था तो उन धर्म माता तक ही था, परन्तु सं० १६६३ में बाईजी 
का ख्रगंबास हो जाने से वह भी छूट गया । 

परतन्त्रता तो सदा इन्हें खटकने वाली बात थी। एक बार सं १६६३ 
में जब सागर से द्वोशगिरि जा रहे थे तब वराडा में ड्राइवर ने इन्हें फन्ट 
सीट का टिकट होने पर भी वह सीट दरोगा साहब को बैठने के लिये छोड़ 
देने को कहा । यह्द परतन्त्रता उन्हें सहय नहीं हुई, वहीं पर मोटर की? 


( ३२ ) 


सवारी का त्पप्ठा कर दिया । कुछ लोगो ने अपने यहाँ रही मद्ाराज को 
रोक रखने के लिये सम्मति दी कि यदि आप यातायात छोड़ दें तो शान्ति 
लाभ हो सकता हैं परन्तु वर्णाजी पर इसका दूसरा ही प्रभाव पढ़ा और 
उन्होंने अपने दूसरे ही उद्देश्य से सदा के लिये रेल गाड़ी की सबारी का 
भी त्याग कर दिया । 

स० २००१ में दशम प्रतिमा धारण की, और अब फाल्गुण कृष्ण ७ 
२००४ मे क्षुक्लक भो हो छुके हैं इस दृष्टि से इन्हें अब बाबाजी कहना ही 
उपयुक्त है परन्तु लोगो की अभिरुचि और प्रसिद्धि के कारण वर्णाजी 
“अणाजी” हो कहलाते है और कहलाते रहेंगे । 


ईशरी के सन्‍्त-- 


गिरिराज शिखरजी की यात्रा को इन्छा से पेदल चले। लोगों ने 
बहुत कुछ दलीलें उपस्थित की---“महाराज ' ब्रद्धावस्था है शरीर कमजोर 
है, ऋतु प्रतिकूल ६”, परन्तु दृदय की लगन को कोई बदल न सका, 
अन य॒बारी का त्याग होते हुए भी रेशंदीमिरि, द्रोशगिरि खजराहा झादि 
तीथ स्थानों की यात्रा करते हुए. कुछ ही दिन बाद ७०० मील का लम्बा 
मार्ग पेदल ही तय कर स० १६६३ के फाल्गुण मे शिखरजी पहुँच गये । 
शिखरजी की यात्रा हुई परन्तु मनोकामना शेष थी---“भगवान पार््वनाथ 
के पादपग्मो में ही जीवन बिताया जाय अन' ईशरी में सन्‍त जीवन 
बिताने लगे । 

आपके प्रभाव से बहों जैन उदासीनश्रम की स्थापना हो गई। कह्या- 
खणाथा उदासीन जनें को धममे साधन करने का सुयोग्य साधन मिला, वणाजी 
के उपदेशामृत पान का शुभ अवस< मिला । 


सागर के लाल-- 
वरशणाजी ने बुन्दे लबसड छोडा परन्तु उसके प्रति सच्चो सहानुभूति नही 
छोडी, क्योकि बुन्देलखशठ पर उनका जिनना स्नेह और अधिकार है उतना 
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ही बुन्देशखश्ड को भी उन पर गय है। अुन्देलखरक की उन्हें पुनः चिन्ता 
हुई, बुन्देलखरुड़ को उनकी आवश्यकत। हुई क्यींकि व्णों सूमे के सिा ऐसी 
और कोई भी शक्ति नहीं थी जो अज्ञान तिमिसरचचन बुन्देशखशड क्रो अपनी 
दिव्य ज्ञान ज्योति से चमत्कृत कर सकती । बुन्देलखशड की भूसि ने अपने 
लाइले लाल को पुकारा और वह चल प्रा अपनी मातृभूमि की आर 
अपने देश की ओर, अपने सवस्व बुन्देलखएड की ओर । बिहार श्रान्तीय 
उनके भक्त जनो को दुःख हुआ, वे नहीं चाहते थे वर्शाजी उन लोगो की 
आँखों से ओमल हों, अतः अनेक प्रार्थनाएँ की, वहीं एक रहने के लिये 
अनेक प्रयन्‍न किये परन्तु प्रान्त के प्रति सच्ची शुभ चिन्तकता और बुन्देल- 
खरड का सौभाग्य वर्णीजी को सं० २००१ के कसन्‍्त में सागर ले आया। 
अभूतपूर्व था वह दृश्य, जब इद्ध सागर ने अपने डगमगाते हाथो ( चब्चल 
तरंगो ) से अपने लाढ ले लाल वणाजी का स्पश्ष किया । 


मौन देशभक्त वर्शीजी-- न 

वर्णोजी जैसे धामिक हैं वैसे ही राष्ट्रीय भी हैं, इसलिये देंश सेवा को 
यह एक मानव घर्म कहते है। स्वयं ठेश सेवा तन मन धन से करके हो यह 
लोग को उस पथ पर चलने की प्रेरणा करते हैं यह इनको एक बडी भारी 
विशेषता है । 

सन्‌ १६४४५ (स॑० २००२ ) जब नेताजी के पथानुगामी आजाद 
हिन्द सेना के सेनानी, स्वतन्त्रता के पुजारी, देशभक्त सहगल, ढिल्लन, 
शाहनवाज अपने साथी आजाद हिन्द सेना के साथ द्विक्ली के लाल किले 
से बन्द थे तब इन बन्दी वीरों को सहायता जबलघुर को भरी आम सभा 
में भाषण देते हुए अपनी कुल सम्पत्ति मात्र ओढने को दो चादर में से 
एक चादर समर्पित की। देशभक्त वर्णाज़ी की चादर तीन मिनिट में ही तीन 
हजार रपये मे नीलाम हुई | 

मादर समर्पित करते हुए वर्णाजी ने अपने प्रभाविक भाषण में आत्म- 
विश्वास के साथ भविष्यवाणी कौ--“अन्त्रेर नहीं, केवल थोड़ी-सी देर है। 
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वे दिन मजदीक हैं जब स्व॒तन्त्र भारत के लाल किले पर बिश्व विजयी 
प्यारा तिरंगा फहरा जायगा, अतीत के गौरव और यश के आलोक से लाल 
किला जगमगा उठेगा। जिनकी रक्षा के लिये ४० करोड मानवसप्रयत्न- 
है, उन्हे कोई भी शक्ति फाँसी के तख्ते पर नहीं चढा सकती। विश्वास 
रखिये, मेरी अन्तरात्मा कहती है कि आजाद हिन्द सैनिकों का बाल भी 
बाका नहीं हो सकता ।” 

आखिर पत्रित्र हृदय वर्णी सन्‍त की भविष्य वाणी थी, आ्राजाद हिन्द 
सेना के बन्दी घीर मुक्त हो गये, सचमुच अन्थेर नहीं केवल दो वर्ष की 
देर हुई, सन्‌ १६४७ के १५ अगस्त को भारत स्वतन्त्र हो गया। वह 
लाल किला अतीत के गौरव और यश के आलोक से जगमगा उठा । लाल 
किले पर विश्व-विजयी प्यारा तिरंगा भी फहरा गया । 

दिल्ली में जाकर देखो तो यही प्रतीत होगा जैसे लाल किले का 
तिरंगा देशद्रोही दुश्मनो को तजना दे रहा हो और यमुना का कल-कल 
निनाद हमारे नेत।ओं की बिजय-प्रशस्ति गा रहा हो । 
समाज-सुधारक-- 

वर्णाजी की समाज-सुधार के लिये जो कुछ भी त्याग करना पड़ा, सदा 
तैयार रहे हैं । सामाजिक सुधार क्षेत्रो में अनेक बार असफल हुए, फिर 
भी अपने कर्तध्य पर सदा दृढ रहे हैं । यही कारण है कि वढ़ेगॉव आदि के 
निरपराध्र बहिष्कृत जैन बन्धुओं का और द्रोणगिरि आदि के निरपराध 
बहि'कृत ब्राह्मणो आदि अजैन ब्घुओं का उद्धार सफलता के साथ कर 
सके । वर्णीजी को जातीय पक्तपात तो छू भी नहीं सका है। यही कारण है 
कि जैन-अजैन पञ्चो के बीच उन्हें सम्मान मिला, पश्चों की दुरंगी 
नीतियां, अनेक आज्षेप और समालोचनाएँ उनका कुछ भी न बिगाड़ सकी । 
अनेक जगह की जन्मजात फूट और विद्वं प को दूरकर बाल-विवाह, वृद्ध- 
विवाह और अनमेल विवाह एवं मरण-भोज जैसी दुष्प्रधाओं का बहिष्कार 
करने का श्रीगणेश करना वर्णाजी जैसों का ही काम हैं। कहना होगा कि 
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समाज की उन्नति में बाघक कारणों को पूरकर वलोजी ने दुन्देशखरड में 
जो समाज-छुघार किया, उसीका परिणाम है कि बुन्देलखशड के जैन समाज 
में जैन संस्कृति जीवित रह सकी है । 
संस्था-संस्थापक--- 

प्रकृति का यह नियम-स।| है कि जब किसी देश या प्रान्त का पतन 
होना प्रारम्भ होता है तब कोई उद्धारक भी उत्पन्न हो जाता है। छुन्देल- 
खरट में जब अज्ञान का सामाज्य छा पया तब बर्णाजी जैसे विद्वद्रक्ष 
बुन्देलखणशड को प्राप्त हुए । विंद्या-प्रेम तो आपका इतना प्रगाद है कि दूसरों 
को ज्ञान देना द्वी वे अपने लिये ज्ञानाजन का प्रधान साधन सममते हैं + 
प्रतीत होता है, बरणीजी ज्ञान-प्रचार के लिये ही इस संसार में आये थे + 
उन्होंने १-श्री गणेश दि० जैन संस्कृत विद्यालय सागर, २-श्रीगुरुदत्त दि 
जैन पा० द्रोणगिरिं, ३-श्री पाश्चंनाथ विद्यालय बरुअआसागर, ४-श्री 
शोन्तिनाथ दि० जैन पा० अहार, ४-श्री पुष्पदन्त विद्यालय शाहपुर, ६- 
शिक्षा-मन्दिर जबलपुर, ७-श्री गणोश गरुरुकुल पटनागंज, ८-श्री द्रोण- 
भिरि क्षेत्र गुरुकुल मलहरा, ६£-जैन गुरुकुव जबलपुर आदि पाठशालाओं, 
विद्यालयों, शिक्षा-मन्दिरों और गरुरुकुलों को स्थापना की । घुन्देलखशड की: 
इन शिक्षा-संस्थाओं के अतिरिक्त सकल विद्याओं के केन्द्र काशी में भी 
जैन समाज की प्रमुख आदशे संस्था श्रो स्याद्वाद दि० जैन सस्कृत महा- 
विद्यालय की स्थापना की । 

बुन्देलखणड जैसे प्रान्त मे इन संस्थाओं की स्थापना देखकर तो यही 
कहना पड़ता है कि इस प्रान्त में जो भी शिक्षा प्रचार हुआ बह सब वर्णा 
जी जैसे कमेठ व्यक्ति का सफल प्रयास और सच्ची लगन का फल है। 
वर्णाजी के शिक्षा प्रचार से बुन्देलखणड का जो काया पलट हुआ वह इसी से 
जाना जा सकता है कि आज से ५० वर्ष पूर्व निस बुन्देलखरड में तत्वार्थ 
सूत्र और सहरुनाम जैसे संस्कृत के साधारण गन्थ मूलम्ात्र पढ लेनेवाले 
महाशय परिडत कहलाते थे उसी वुन्देलखशड का आज यह श्रादर्श है कि 
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जैन समाज के लब्ध प्रतिष्ठ विद्वानों में ८० श्रतिशत विद्वान थरुन्देलखशड 
के हीहें। 

कटना होगा कि बुन्देलखणश्ड की वामिक जागति के कारण सोते हुए 
बुन्देलखशड के कानों में शिक्षा एवं जाशति का मस्त्र फूकनेषाले और 
बुन्देलखरड़ के सदगण हस्थोचित आचार-विचार के संरक्तक यदि हैं तो बे 
एकमात्र वर्णाजो ही हैं । 
मानवता की मूर्ति-- 

वर्णीजो के जीवन में सरलता और भावुकता ने जो स्थान पाया है वह 
शायद ही औरो को देखने को मिले किसी के द्ृदय की दुःख पहुँचाना उनकी 
प्रकृति के प्रतिकूल है यहा कारण है कि अनेक व्यक्ति उन्हें आसानी से 
ठग लेते हैं। कड़े शब्दों और व्यक्गात्मक भाषा का प्रयोग कर दूसरों को 
कप्ट पहुंचाना उन्होंने कभी नहीं सीखा। हित की बात आसानी से मधुर 
शब्दों की सरल भाषायें कह कर मानना न मानना उसके ऊपर छोड़कर 
अपने समय का सच्चा सदुपयोग ही उन्हें प्रिय है । 

आपत्तियों से टक्कर लेना, विपत्ति मे कम न छोड़ना, दूसरों का दुःख 
दूर करने के लिये आअसहायों को सहायता, अज्ञानियों को ज्ञान और शिक्षा- 
थियो को सत्र कुछ देना इनके जीवन का अत है । 

दाव-पेंच की बातो में जहाँ वर्णीजी में बालकों जैसा भोलापन है वहाँ 
सुधारक कार्यों में युवको जैसी सजीव कान्ति और बयोबद्धों जैसा अनुभव 
भी है। संक्षेप में वर्जीजी मानवता की मुर्ति हैं अत उसी का सन्देश देना 
उन्होंने अपना कनब्य समझा है । 

मेरी शुभकामना है कि वर्णीजा चिरायु हो, मानवता का सन्देश लिये 
विश्व को सदा कल्याण पथ-प्रदर्शन करते रहें । 

वि० “नरेन्द्र” जैन 
ल्ातक---श्री स्याद्वाद दि० जैन संस्कृत मदहाविद्यलय, 
काशी 


बर्णी वाणी पर लोकमत 


५ 


भारतीय खह्कृति की धारा भमज सस्काते के रूप में भी बी है जो 
अन्यापेज्षया अधिक उदात्त पुनीत और व्यापक ध्येय को लिए हुए हैं। 
भिन्न-भिन्न समय में जैन भमणों ने अपनी गहनतम अ्राध्यात्मिक साधना 
द्वारा, बिना किसी साम्मदायिक भेद, भावों के, भारतीय शन-जीवन के 
घरावल्ष को ऊँचा उठाने का ऋनुकरणीय प्रयास कर, मानव संस्कृति को 
ही एक प्रकार से प्रोत्साहित किया है । सारत में क्‍या विश्व में यही एक: 
ऐस संस्कृति दे जो जातिवाद, संस्कृति या घ्म के नाम प्र अरईईकार 
और मानव कृत उच्चत्वनीचत्व की दूधित परंपरा को ग्क्षय नहीं देती, 
बह तो आत्मशोघन का अधिकार प्राणी मात्र को देती हे । भावी भारत 
का बुद्धिज्ीकी मानव समाज इसी के बत्ध पर अपना सुन्दर निर्माण कर 
सकता दे । इसमें बढ सत्य है जो जिकालाबाधित है। परन्तु अतोय 
दुःख और परिताप की बात तो यह है कि जैनों ने अफनी संस्कृति को 
समुचित रूप से आस्मखत न किया | वे वैदिकी श्रभ्यता के प्रभाव में 
श्राकर, जैन सल्कृति के विददध आचरण करने लगे, आश्चर्य यह कि कुछ 
पोथियों का उन्हें छहारा भी मिल गया | प्रस्तुत वर्णोधाझण्री को मैंने 
मनोयोग से पढ़ा, मुझे इसने बहुत प्रभावित भी किया । हसका कारण 
मुके तो यही प्रतीत होता दे कि इसमें केवल आध्यात्मिक विषय का ही. 
समावेरा किया गया हे परन्तु यह आध्यात्मिकता समान विदद्ध नहीं है । 
सदाचार मय छलोबन यापन के लिये ऐसे ग्रन्थों फ्री आवश्यकता स्वकम्ऋ 
भारत के लिए अधिक है। अगली दुनिया के लिये इसमें मार्ग द, 
प्रेत्णा है, चेतना दे और स्फूति हे । कर्णोंदी,ने इस युग से आध्यात्मिक 
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ज्योति को प्रस्वल्षित क' रखा है लो भारत के लिए गौरव की बात है | 
इसके विचारों का प्रचार सम्पूर्द मारत ही नहीं किन्तु विश्व में होना 
चाहिये | विदेशी माषा में यदि किसी ने लिखी होती ठो शायद इसका 
प्रचार अधिक होता । अच्छा हो ग्रन्यमालावाले इसे कई भाषाओं में 
प्रडाशित करें | वर्याजी से भी में आशा करूँ कि वे भावी मारत के जैनों 
के लिए कोई व्यवस्था देकर जैन सस्कृति का गौरव बढ़ावेंगे । 
मुनि कान्तिसागर 
र्‌ 
'बर्णीव'णी” संकलयिता वि० नरेन्द्र जैन 
«अली नरेन्द्रकुमारणी जैन की “बर्खोवास्थी! मैंने पढ़ी | इस पुस्तक में 
भी नरेन्द्रकुमारणी ने जैनघमं के प्रकांह पडित, जैनियों के गुरुदेत्र यूडय 
पं० गणैशभ्रसादल्षी वर्णा के विचारों का सकलन किया है । पूर्ण वर्णाली 
की आध्यात्मिकता से जैन मताबल्लम्बी तो सभी परिचित हैं। उनके 
मुखारविन्द से उनके उपदेश सुनने का अबसर सभक़ों प्राप्त नहीं हो 
सकता । अतः उनके निर्मल विचारों को इस पत्तक में संकलित करके 
भी नरेन्द्रकुमारजी ने उन्हें स्वंसुलम बना दिया हे। इसके लिये वह 
शनता के धन्यवाद के पात्र हैं |! 
' सनन्‍्तप्रसाद टणडन 
: परीक्षामन्त्री 
हिन्दी साहित्य' साहित्य सम्मेलन प्रयाग 
३ 


व्ड-इध 
भ्रीमान्‌ माननीय पं ० गशेश प्रसादली वर्णी महोदय है व्यक्तियों में 
से हैं बिन्होंने रागद्ेंघ पर विजय प्राप्त कर निरन्तर शआ्रात्म चिन्तन से 
यास्तविक झात्म सुख को प्राप्त किये! है। परम सौभाग्य से मेरा भी इनके 
साथ चिर परिचय रहा | परम दयालुता, परोपकारिता, शास्ति प्रियता, 


( २९ ) 


शाह्मध्ययन, कुशलता, आदि प्रशत्त गुणों के वह एक झाश्रय हैं। समय 
समय पर इनके द्वारा दिये गये सदुपदेशों का संबरहात्पक प्स्व --- “बसी 
बागी? प्रथम संत्करण प्रकाशित हो चुका। यह द्वित्तीव संकरने हे । इसके 
अवर तथा अ्ध्यथन से सासारिक दु:खों से सन्ततःओदों को विर्काल 
तक के लिये सुख शान्ति का लाभ होगा ऐंसा मेरा हढ़ विश्यास है 
प० नरेन्द्रकुमारणी ने इसका सकलन एयं सम्पादन कर प्रकाशित कराकर 
समा का महान्‌ उपकार किया है। इनके इस उत्साह को देखकर 
मेरा विश्वास है कि इनके द्वारा समाज का उत्तरोश्र झषिकाबिक 


कल्दांग होगा । 
मुकुन्दशाख्रो खिस्ते, लाहित्याथार्य 
प्रो० गवनभेण्ट संस्कृत कालेज, काशी 


भी नरेन्द्रणी के द्वारा संग्रशीत और सम्पादित 'बर्भो-बाणीः देखने 
का सौमाग्य मुके मिला । “वर्णो-वास्यी! को श्राग्रोपान्त पढ़कर चिस में 
बहुत आनन्दानुभूति हुईं। अन्न के इस सपर्षमय थुग में यह पुस्तक मुस्े 
'शान्ति के दूत” की तरह प्रतीत हुई ।*** 

दाव-पेंच खेलकर मनुष्य सांधारिक सफलता की अन्तिम ,सीढ़ी पर 
भले ही पहुँच जाय, फिर भी कुछ ऐसा बच रहता है निशके लिये वह 
पिपासाकुल रह जाता है । और वह पिपासा किसी प्रकार शान्त होना 
नहीं चाहती | 

जो ज्ञानी है, कहिय णो भाग्यवान्‌ है, बह किसी “सरोवर” की खोल॑ 
में लग जाता है। सरोबर तक चाहे अ्रपने लौबन-काल में न भी पहुँचे, 
चैन उसे मिलने लगती है, जीवन फिर हाह्यकारमय नहीं रहता | 

यह पुस्तक उसी सरोबर के मार्ग की झ्रोर ते जनेंवालीं है |'** 

छोटे-छोटे वाक्य हैं, बिउकुल सरल्त और सुनोंघ । कहीं त्तो लगता 
है कि जेसे नालक ने कुछ कह दियां है अपनी निशछल भाषा में और 


२४३ | 


( ३० ) 


कहीं पर ठफ़्सिषदों की जैसी गम्मेर डाणी सुनाई देती है| प्रस्यु सब 
कहों कल्याण को छाड्ा दे । 

सम्तों की वाश्ियराँ सम्प्रदाय विशेष, मत विशेष और दुरागह से परे 
होती हैं । बर्भा-बाणी में मी वही विशेषता है । चादे कोई इससे श्रपना 
जीवन सुखमय बना ख़कता है। कहीं रोडा नहीं है, घुमाव-फिराव मी 
नहीं है, टोंकर खरगने का भय नहीं है ३ 

आ। नरेन्‍्द्रक्ी का यह प्रयत्न सर्वथा प्रशंघनीय है । सम्पादम में 
उन्होंने बहुत परिश्रम क्रिया है और सफल भी हुये हैं। 

सन्त का आशीर्वाद उन्हें मिलाही होगा। मेरी और अन्त की 
क्या तुलना है । परनन्‍्त एक अध्याप्रक एक छात्र को आशीवोद के अति- 
रिक्त और क्या दे सकने में समय है- ९ 

बही आशीबवाद दे रहा हूँ कि श्री नरेन्द्रजी अपने जीबन में (फल 
हों और सत्‌ माहित्य फ्री दिशा में उन्होंने जो पम .रक्का है बह 
अग्रगामी हों । ह 


काशीधाम | दिजेद्धनाथ मिश्र 
२६ मार्च, १९४९ साहित्याचाय, एम८ ए८ 
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यः शास्राणवपारगो विमलधीय संश्रिता सौम्यता | 
येनालम्मि यशः शशाह्धवलं यस्मे ब्रत॑ रोचते ॥ 
यस्माद्‌ दूरतरं गता प्रमदता यस्य प्रभावों महान्‌। 
यस्मिन्‌ सन्ति दयादर! से जगति भ्रीमान गणेशः सुधीः ॥ 


कल्याण का प्रार्ग 


१, जिन कार्यों के करने से सक्तेश होता है उन्हें छोड़ने 
ए 
का प्रयास करो, यही कल्याण का माग है। 

२ कल्याण का उदय केवल लिखने, पढ़ने या घर छोड़ने 
से नहीं होगा अपितु स्वाध्याय करने और विषयों से विरक्त 
रहने से होगा । 

३ कल्याण के पथ मे बाह्य कारणों की आवश्यकता 
नहीं। कालादिक जो उदासीन निमित्त हैं वे तो शुद्ध तथा 
आओुद्ध दोनों को प्राप्ति मे समान रूप से कारण हैं, चर्म शरी- 
रादिक सब उपचार से कारण हैं। अतः मुख्यतया एकत्व 
परिणत आत्मा ही संसार और मोक्ष का प्रधान कारण है। 

४. श्रद्धापूवक पर्याय के अनुकूल यथाशरक्ति निवृत्ति माग 

हे 
धर चलना ही कल्याण का माग है| 
* 

५. कल्याण का माग बाह्य त्याग से परे है ओर वह 
आत्मानुभवगम्य है। 

६ कल्याण का पथ बातों से नहीं मिलता; कषायों के 
सम्यक्‌ निग्नह से ही मिलेगा । 

७. यदि हमको स्वतन्त्रता रुचने लगी तब सममभना 
चाहिये अब हमारा कल्याण का मार दूर नहीं। 


न कह्यपार का मर्श्श 


८. कल्याण पथ का पथिक वही जीव हो सकता है जिसे 
आत्मजझ्ञान हो गया है| 

६. इस भव में वही जीव आत्मकल्याण करने का श्रधि- 
कारी है जो पराघीनता का त्याग करेगा, अन्तरक्ष से अपने हो 
में अपनी विभूति को देखेगा । 

१०, निरन्तर शुद्ध पदाथ के चिन्तवन में अपना काल 
बिताओ, यही कल्याण का अनुपम माग है | 

११ स्वरूप को स्थिरता ही कल्याण की खनि है । 

१९ आडम्बर शून्य धस ही कल्याण का मांग है । 

१३, कल्याण की जननी अन्य द्रव्य की उपासना नहीं, 
केवल स्वात्मा की उपासना ही उसकी जन्मभूमि है । 

१४ कहीं (तीथयात्रादि करने ) जाओ परन्तु कल्याश 
ता भीतरी मूर्च्छा की प्रन्थि के भेदन से ही है।गा ओर वह स्वय 
भदन करनी पढ़ेगी । 

१४  तस्‍्त्वज्ञानपूवक रागढ्वेष की निवृत्ति ही आत्मकल्याण 
का सहज साधन है। 

१६ अपने परिणार्मों के सुधार से ही सबका भला होगा। 

१७ परपद्थ व्यग्रता का कारण नहीं, हमारी धृष्टि ही 
व्यग्रता का कारए है, उसे हटाओ । उसके हटने से हर स्थान 
तंथक्षेत्र है, विश्व शिखरजी है ओर आत्मा में मोक्त है। 

१८. ससार के सभी सम्प्रदायानुयायी संसार यातना का 
अन्त करने के लिये नाना युक्तियों, आगम, गुरु परम्परा तथा 
स्वानुभवों द्वारा उपाय दिखाने का प्रयत्न करते हैं। जो हो हम 
ओर आप भी चेतन्यस्वरूप आत्मा हैं, कुछ विचार से काम 


चर्णी-वाणी है 


लेबें तब अन्त में यही निणय सुखकर प्रतीत होगा कि बन्धन 
से छूटने का मार्ग हम में ही है पर पदार्थों से केवल निजत्ब 
हटाना है। 

१६ इच्छामात्र आकुलता की जननी है, अतः बह 
परमानन्द का द्शन नहीं करा सकती | 

२० कल्याण का मूल कारण मोहपरिणामों की सनन्‍्तति 
का अभाव है। अतः जहाँ तक बने इन रागादिक परिणामों के 
जाल से अपनी आत्मा को सुरक्षित रक्खो | 

२१. जगत की ओर जो दृष्टि है बह आत्मा की ओर कर 
दो, यही श्रेयोमार्ग है। 

४२२. जग से ३६ छुत्तीस (सबंधा परान्मुख ) ओर 
आत्मा से ६३ ( सबंधा अनुकूल ) रहा, यही कल्याणकारक है | 

४२३, मन वचन ओर काय के साथ जो कषाय की वृत्ति है 
वही अनथ की जड़ है। 

२४. सत्पथ के अनुकूल श्रद्धा ही माक्षमाग की आदि 
जननी है। 

२४. कल्याण की प्राप्ति आतुरता से नहीं निराकुलता से 
होती हे । 

२६. कल्याण का माग अपने आपको छोड़ अन्यत्र नहीं। 
जब तक अन्यथा देखने की हमारी प्रकृति रहेगी, तब तक 
कल्याण का माग मिलना अति दुलभ हे । 

२७, राग इंष के कारणों से बचना कल्याण का सच्चा 
साधन है। 

२८, कल्याण का पथ निमल अभिप्राय है। इस आत्मा 


सु कल्याख का सोर्ग 


ने अनादि काल से अपनी सेवा नहीं की केवल पर पदार्थों के 
संग्रह मे ही अपने प्रिय जीवन को घुला दिया । भगवान अर- 
हन्त का उपदेश है “यदि अपना कल्याण चाहते हो तो पर 
पदार्थों से आत्मीयता छोड़ो ।” 


२६ असिप्राय यदि निमल है तो बाह्य पदाथ कल्याण में 
बाधक ओर साधक ऊुछ भ नहीं है । साधक ओर बाधक तो 
अपनी ही परिशति है। 

३०, कल्याण का मार्ग सन्मति में है अन्यथा मानव धर्म 
का दुरुपयोग है | 

३१, कल्याण के अथ संसार की प्रवृत्ति को लक्ष्य न बना 
कर अपनी मलिनता को हटाने का प्रयत्न करना चाहिये । 

३२. अर्जित कर्मो को समता भाव से भोग लेना ही 
कल्याण के उदय में सहायक है। 


(अब 


३३ निमित कारणों के ही ऊपर अपने कल्याण और 
अकल्याण के मार्ग का निर्माण करना अपनी दृष्टि को होन करना 
है। बाहर की ओर देखने से कुछ न होगा आत्मपरिणति को 
देखो, उसे विक्रृति से संरक्षित रखो तभी कल्याण के अधिकारी 
हो सकोगे । 

३४ कल्याण का मार्ग आत्मनिमलता मे है, बाह्याडम्बर 
में नहीं। मूर्त्ति बनाने के योग्य शिला का अस्तित्व सज्लममेर 
की खनि मं होता है मारवाड़ के बालुकापुञ्ञ में नहीं । 

३४. पर की रक्षा करो परन्तु उसमे अपने आपको न भूलो । 

३६. वही जीव कल्याण का पात्र होगा जो बुरे चिन्तन से 
दूर रहेगा। 
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३७, यदि कल्याण की इच्छा है तो प्रमाद को त्याग कर 
आत्मस्वरूप का सनन करो । 

३८ कल्याण का मार्ग, चाहे चन जाओ, चाहे घर में रहो, 
आप ही मे निहित है। पर के जानने से कुछ भी अकल्याण नहीं 
होता, अकल्याण का मूल कारण तो मूच्छी है। उसको त्यागने 
स सभी उपद्रव दूर हो जावेगे। बह जब तक अपना स्थान 
आत्मा भे बनाय है, आत्मा दःखी हो रहा है । दःख बाह्य पदार्थ 
से नहीं होता अपन अनात्मीय भावों से होता है। 

३६. कल्याणार्थियों को चाहिये कि जो भी काये करें 
उसमे अहंबुद्धि ओर ममबुद्धि का त्याग करें अन्यथा ससार- 
बन्धन छूटना करिन है । 

४० अन्यान्य का धन ओर इन्द्रियविषय ये दो सुमाग 
के रोड़े हैं। 

४१ कल्याण का पथ निरीहवबृति है | 

४२ ससार मोहरूप है, इसमे ममता न करो। कुट्धम्ब 
की रक्षा करो परन्तु उसमे आसक्त न होओआ । जल में कमल की 
तरह भिन्न रहो, यही ग्रृहस्थ को श्रेयम्कर है | 

४३ कल्याण के अथ भीषण अटवबी में जाने की आब- 
श्यकता नही, मूर्कां का अभाव होना चाहिये | 

४४. मेरा यह दृढ़ विश्वास है कि जो जीव आत्मकल्याण 
को चाहते हैं. वे अवश्य उसके पात्र होते हैं । 

४५. अनादि मोह के बशीभूत होकर हमने निज को जाना 
ही नहीं, तब कल्याण किसका ? इस पर्याय में इतनी योग्यता 


५ कल्याश का मार्ख 


है कि हम आत्मा को जान सकते हैं परन्तु बाह्याडम्बरों में 
फेंसने के कारण उसे हम भूले हुए हैं । 

४६. कल्याण के लिये पर की आवश्यकता नहीं, हमको 
स्वयं अपने बल पर खड़ा होना चाहिये ओर राग द्वेष से बचना 
चाहिये । 

४७. कल्याण का मार्ग आप में हे। केवल पर का बुरा 
करने में अपने उपयोग का दुरुपयोग करने से हम दूरिद्र ओर 
दुःखी हो रहे हैं । 

४८. कल्याण का मार्ग विशुद्ध परिणाम हैं और विशुद्ध 
परिणाम राग द्वंषकी निर्वात्तिसे होते हैं । 


४६ यह तो विचारो कि आत्मकल्याण का मार्ग अन्यत्र है 
या आपमें ? पहला पक्ष तो इष्ट नहीं, अन्तिम पत्त ही श्रेष्ठ है तब 
हम मृगतच्णा में क्‍यों भटके 

४०. जिन्हें आत्मकल्याण की अभिलाषा हो थे पहिले 
झुद्धात्मा की उगणसना कर अपने को पवित्र बनावे । 

४१. कल्याण का पात्र वही होता है जो विवेक से काम 
लेता है। 

५२. चिद्रप ही आत्मक्ल्याण का हेतु है। 


४३. “कल्याण की प्राप्ति में ज्ञान ही कारण है” यह तो 
मरी समम में नहीं आता । ज्ञान से पदार्थों का जानना होता है, 
आओर केवल जानना कल्याण में सद्दायक होता नही । बाह्य आच- 
रण भी कल्याण में कारण नहीं, क्योंकि उस आचरण का सम्ब- 
न्‍ध बाह्य से है। वचन को पद्धति भो कल्याण में कारण नहीं, 
क्योंकि वचन योग का निमित्त पाकर पुदूगलों का परिशमन 
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विशेष है; अतः उत्तम तो यही है कि ज्ञान के ह्वरा जो परिणाम 
बन्ध के कारण हो रहे हैं उन्हें त्यागना चाहिये। इसी से 
ऋलयाण होगा । 


४०, निःशल्य होकर आनन्द से स्वाध्याय क्रो, यह 
कल्याण में सहायक है । 


४५. हम लोग अनादि काल से पराधीन हो रहे हैं अत' पर 
से ही आत्मकल्याण की प्रा5ि चाहते हैं। परन्तु मेरी तो यह दृढ़ 
श्रद्धा है कि पर के द्वारा किया गय' कार्य कल्याणपथ का कारण 
नहीं | जैसे कोई यह माने कि मैंने धन दिया तब क्‍या पुण्य न 
हुआ ? पर आप उससे प्रश्न कीजिये कि क्‍या भाई धन तेरी 
बस्तु है जो उसे देने का अधिकारी बनता है ? वास्तवमे तेरा 
स्वरूप तो चेतन्य है ओर घन अचतन्य है। यदि उसे तू अपना 
सममता है तब तू चोर हुआ आर चारी के धन से पुण्य कैसा ? 
इसी गकार शरीर भी पर है ओर मन वचन भी पर हैं; अतः इन 
से भी कल्याण मानना उचित नहीं, क्‍योंकि कल्याण का मार्ग तो 
केवल आत्मपरिणाम हैं । 


४६ विशेष कल्याण का अर्थी जो पुरुष अपने अस्तित्व मे 
हृढ प्रतीति रखता है उसी के पर का अवबोध हो सकता है, वही 
जीव देव गुरु धर्म की श्रद्धा का पात्र है, उसीको भेदविज्ञान होता 
है ओर वही रागद्वघ की निवृत्ति रूप चारित्र को अद्जीकार करने 
का पात्र है। उस जीव के पुण्य और पाप भें कोई अन्तर नहीं ) 
शुभोपयोग के होते हुए उसमें उपादेय बुद्धि नहीं, चिषयों की अप- 
रिमित सामग्री का भोग होने पर भी आसक्तता नहीं, और 
विरोधो हिंसा का सद्भाव होने पर भी विरोधियों में विरोधभाव 
का लेश नहीं। कहाँ तक कहें उस जीव की महिमा अवर्शनीय 


कल्याण का मार्य 


है। मेरा तो यही विश्वास है. कि उसके भाव में अनन्त संसार 
की लता को उन्मूल करनेवाली जो निर्मत्ञता है. वहू अन्य किसी 
भाव में नहीं | यदि यह भाव नहीं हुआ तब उसकी उत्पत्ति के 
अथ किये जानेवाले सारे प्रयास (सत्समागम जप तप आदि ) 
पानी को विलोड कर घी निकालने के सहृश हैं । 


४७ पर्याय की जितनी अनुकूलता है उतना ही साधन 
करने से कल्याण मार्ग के अधिकारी बने रहोगे। 

४८. जबतक अपनी परिणति विशुद्ध ओर सरल नहीं होती 
कल्याण का पथ अति दूर है। 


४६ दूसरे प्राणियों को कथा मत कहो, अपनी कथा कहो 
ओर देखो कि अबतक मैं किन दुबलताओं से संसार में रुल रहा 
हूँ। उन्हें दूर करने की चेष्टा करो । यही कल्याण का मार्ग है । 


६०. यदि आप सत्यपथ के पथिक हैं तो अपने मार्ग से 
चले जाओ, कल्याण अवश्य होगा । 


६१ अचिन्त्य शक्तिशाली आत्मा को परपदार्थों के सह- 
बाप्त से हम ने इतना दुबबल बना दिया है. कि बिना पुस्तक के 
हम स्वाध्याय नहीं कर सकते, बिना मन्दिर गये हमारा श्रावक- 
धम नहीं चल सकता, बिना मुनिदान के हमारा अतिथिसस्वि- 
भाग नहीं चल सकता ओर थिना सत्प्मागम के हमारी प्रवृत्ति 
नहीं सुधर सकती । 


६२. कल्याण तो अपने आत्मा के ऊपर का भार उतारने 
से ही होगा। यह काये केवल शब्दों द्वारा दशधा धर्म के स्तब- 
नादि से नहीं होगा किन्तु आत्मा में जो विकत ओऔद्यिक भाव 
हैं उन्हें अतात्मीय जानकर स्यागने से होगा । 
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६३, आत्महित का कारण ज्ञान है | हम लोग केवल ऊपरी 
बाते देखते हैं जिससे आभ्यन्तर का पता नहीं लगता । आभ्य- 
न्तर के ज्ञान बिना अज्ञान दूर हो ही नहीं सकता। यदि कल्याण 
चाहो तो ज्ञानाजन को उतना ही आवश्यक समझो जितना कि 
भोजन आवश्यक सममते हो । 


प्रजा 3 


आत्मशक्ति 


१. आत्मा की शक्ति अचिन्त्य हे, उसे विकास में लाने- 
वाला यही आत्मा है । 

२. आज संसार में विज्ञान की जो अद्भुत शक्ति प्रत्यक्ष 
हो रही है यह आत्मा ही का विकास है। शान्ति का जो मार्ग 
अगम में पाया जाता हे वह भी मोक्षमागं के आविष्कारकतां 
की दिव्यध्यनि द्वारा परम्परया आया हुआ है। अतः सब 
विकल्पों ओर मायापिण्ड को छोड़कर अपनी परणति को उपयोग 
में लाओ । उसका बाधक याद फिसी को समझते हो तो उसे 
हटाओ | 

३. शरीर की परिचर्या में ही आत्मशक्ति का दुरुपयोग 
नहीं करना चाहिए। इसकी परिचर्या से आज तक जो दुदंशा 
हुई है चह इसी का महाप्रसाद है। यह स्वथा अनुचित है--- 
हमारी मोहान्धता हे. जो हमने इस शरीर को अपनाया ओर 
उसके साथ भेद्बुद्धि को त्याग कर निजत्व को कल्पना की | 
हम व्यथ ही निजत्व की कल्पना कर शरोर को दुःख का कारण 
मान रहे हैं। यह तो पत्थर से अपने शिर को फोड़कर पत्थर 
से शत्रुता कर उसके नाश करने का प्रयासमात्र है। वास्वव में 
पत्थर जड़ है, उसे न किसी को मारने को इच्छा हे ओर न 
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रक्षा करने की। इसी तरह शरीर को न आत्मा को दुःख देने 
की इच्छा हे और न सुख देने की ही। अतः इससे मसत्व त्याग 
कर प्रथम आत्मा का वह भाव, जिसके द्वारा शरीर में निजत्व 
बुद्धि होती थी, त्याग देता चाहिए। इसके होते ही संसार में 
जितने पदाथ हैं उनसे अपने आ५० ममत्व छूट जावेगा और 
आत्मशक्ति जागृत हो उठेगी। 

७ ससार में हम लोग जो आजतक भ्रमण कर रहे हैं, 
इसका मूल कारण यह हे कि हमने अपनी रक्षा नहीं की और 
निरन्तर परपदार्थों के ममत्व में अपनी आत्मशक्ति को 
भूल गये । 

४ आत्मा ही आत्मा का गुरु है ओर आत्मा ही उसका 
शत्रु है । 

६, सम्यग्दशन की उत्पत्ति का मूल कारण आत्मा ही हे । 
लब्धि तो निरन्तर है केवल काललब्धि की आवश्यकता हे । 
उसके मिलन पर सम्यग्दशेनका होना दुलभ नहीं | 

७ आत्मा सबदा एकाकी रहता हे, अतः परकी पराधी- 
नता से न कुछ आता हे ओर न कुछ जाता है । 


८ आत्मा का हित अपने ही परिणामों से होता हे । स्वा- 
ध्याय आदिक उपयोग की म्थिरता के लिये हैं, क्‍योंकि अन्त में 
निर्विकल्पक दशा में ही वीतरागता का उदय होता है । 

६ निज की शक्ति के विकास बिना दर दर भटकते 
फिरते हैं। यदि हम अपना पोरुष सम्हालें तो अनन्त संसार के 
बन्धन काट सकते हैं। 

१० आत्मा में अखिन्त्य शक्ति हे परन्तु कमबृत होने से 
यह ढकी हुई है । इसके लिये भेदविज्ञान की आवश्यकता है 


१३ भात्सशक्ति 


आर भेद्विज्ञान के लिये महंती आवश्यकता आगममाभ्यास की 
है। जितना समय ससारी कामों में लगाते हो उसका दशांश 
भी यदि आगमाभ्यास में लगाओ्नो तो अनायास ही भेद्विज्ञान 
हो सकता है । 

११. आत्मा अनन्त ज्ञान का पात्र हे ओर अनन्त सुख फा 
धारी है परन्तु हम अपनो अज्ञानता बश दुदंशा के पान्न 
बन रहे हैं । 

१२, पर को पर जानने को अपेक्षा आत्मा को आत्मा 
जानना विशेष महत्त्व का है । 


१३, आत्मा स्वतन्त्र वस्तु है, ज्ञान उसका निज का भाव 
है। यद्यपि उसका विकास स्वयं होता है, परन्तु अनादि काल से 
मिथ्यादशन के प्रभाव से आत्मोय गुणों का विकास रुक रहा 
हे । इसी से पर मे आत्मोय बुद्धि मानने को प्रक्रति हो गई है । 
जो पद्नेन्द्रियों के विषय हैं वे ही अपने सुख के साधन मान 
रक्‍्खे हैं। यद्यपि ज्ञान के अन्दर उनका प्रवेश नहीं ऐसा प्रत्यक्ष 
देखने में आता हे परन्तु अल्लानता वश ऐसी कल्पना हो रही है 
कि यह हमारा है। जैसे दपणण में प्रतिबिम्ब दीखता है । बह 
दर्पण का हो परिणमन है । वास्तव में दपण में अन्य पदाथ 
का अश भी नहीं गया फिर भी ऐसा भान होता हूं कि यह बाह्य 
पदाथ ही है । 

१४. जब तक आश्यन्तर हीनता नहीं गई तभी तक बाह्य 
निर्मित्तों की मुख्यता प्रतीत होती है। आश्यन्तर हीनता की 
न्यूनता में आत्मा ही समर्थ कारण है । 

१५ आत्मशक्ति पर विश्वास ही मोक्षमहल की नींव है । 
इसके बिना मोक्ष महल पर आरोहरः करना दुलेभ है । 
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१६ अनन्‍्तरज्ञ की बलवत्ता के समत्ष बाह्य विरुद्ध कारण 
आत्मा के अहित में अकिब्रित्कर हे परन्तु हम ऐसे मोही हो 
गये हैं जो उस ओर दृष्टिपात ही नहीं करते । शीतनिवारण के 
अथ उष्ण पदाथ का सेवन करते हैं ओर उष्णता निवारण के 
अथ शीत पद्ाथ का सेवन करते हैं। परन्तु जिस शरीर के 
साथ शीत ओर उच्ण पदार्थ का सम्पक होता है उसे यदि पर 
समभ उससे ममत्व हटा लें तब मरी बुद्धि में यह आता हे 
कि यह जीव न तो बफे के समुद्र में अबगाहन कर शीतम्पश- 
जन्य बेदना का अनुभव कर सकता हे, ओर न धधकती हुई 
भट्टी में कूद कर उप्शाम्पशेजन्य बेदना का ही। घोर उपसर्ग में 
आत्मलाभ प्राप्त करनेवाले सहस्नों महापुरुषों के आख्यान 
इसके प्रमाण हैं । 

१७ जो कुछ है सो आत्मा में, यदि वहाँ नहीं तो कही 
नहीं । 

श्य अन्तरड्ज की बलवता ही श्रेयोमा्ग की जननी है । 

१६ जिन मनुष्यों को आत्मा होने पर भी उसकी शक्ति 
में श्रद्धा नहीं वे मानव धर्म के उच्च शिखर पर चढ़ने के 
अधिकारी नही । 

२० आत्मा की शक्ति प्रबल हे । जो आत्मा पराश्रित वद्धि 
से नरकादि दुर्गतियों का दयनीय पात्र होता है,बही एक दि 
कर्मों को नष्ट कर मोक्ष नगर का भूषति बनता है । 

२९ आत्मा अचिन्त्य शक्ति हे, उसका विकाश जिसमें हो 
गया बही बास्तवमें प्रशसा का पात्र ओर निजत्व का भोक्ता 


होता हे । 
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आत्मनिमलता 


१, जिनके अभिप्राय स्वच्छ हैं वे गृहस्थावस्था में भी श्री 
रामचन्द्रजी की तरह व्यग्न होते हुए भी समय पाकर कर्म शत्रुका 
विनाश करने में, ओर सुकुमाल की तरह आत्मशक्ति का सदुप* 
योग करने में नहीं चूकते ! 

२ केवल शाखर का अध्ययन संसार बन्धन से मुक्त करने 
का मार्ग नहीं। तोता राम राम रटता है परन्तु उसके सम 
से अनभिन्न ही रहता है। इसी तरह बहुत शाखत्रों का बोध 
होनेपर जिसने अपने हृदय को निमल नहीं बनाया उससे जगत 
का कोई कल्याण नहीं हो सकता । 

३ जो आत्मा अन्तरज्ञसे पवित्र होता है उसको देखकर 
बड़े बड़े मानियों का मान, लोभियों का लोभ, मायाविद्यों की 
माया ओर क्रोधियों का क्रोध छूट जाता है। आवश्यकता इस 
बात की है कि हम अन्तरक्ष को निर्मल बनाने की चेष्टा करें । 

५४ अन्‍्तरक्ष वासना की विशुद्धि से ही कर्मों का नाश 
सम्भव है, अन्यथा नहीं । 

४, अन्तरज्ञ शुद्धि के बिना बहिरज्ग सामभी हितकर नहीं, 
अतः प्राणी को प्रथम चित्त शुद्धि करना आवश्यक है | 

६. समवशरण को विभूतियाले परम घास जाते हैं और 
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व्याप्ती द्वारा विदीण हुए भी जाते हैं। सिंह से बलवान्‌ पुरुष 
जिस सदूगति के पात्र हैं, नकुल बन्दर भी उसीके!पात्र हैं। जो 
कल्याण साता ( सुख ) में हो सकता है वही असाता (दुख ) 
में भी हो सकता है। देवों के जो सम्यग्दशन होता है वहीं 
नारकियों के भी हो सकता है। अत. सिद्ध है कि ( शारीरिक ) 
सबलता और दुर्बलता सदूगति में साधक ओर बाधक नहीं, 
अपि तु आत्मनिमलता की सबलता ओर दुबलता ही सदूगति में 
साधक और बाधक है । 

७ अआत्मनिर्मलता के अभाव मे यह आत्मा आज तक 
नाना संकटों का पात्र बन रहा हे तथा बनेगा, अतः आवश्यकता 
इस बात की है कि आत्मीय भाव निर्मल बनाया जाय ओर 
उसकी बाधक कषायपरिणति को मिटाने का प्रयास किया जाय | 
आत्मनिमलता के लिए अन्य बाह्य कारणों के जुटाने का जो 
प्रयास है बह आकाशताडुन के सदृश है । 

८ आत्मनिमलताका सम्बन्ध भीतर से है, क्योंकि रुवय 
आत्मा ही उसका मूल हेतु है । यदि ऐसा न हो तो किसी भी 
आत्मा का उद्धार नहीं ही सकता। 


६. कोई भी काय करो वास्तविक तत्त्व को देखो, केवल 
बाह्य निमलता को देखकर सनन्‍्तोष नहीं करना चाहिए। बाद्य 
निमलता का इतना प्रभाव नहीं जो आश्यन्तर कलुषता को हटा 
सके । 

१०. आश्यन्तर निर्मलता में इतनी प्रखर शक्ति है कि 
उसके होते ही बहिद्रें्य की मलिनता स्वयमेब चली जाती है| 

११ जो वस्तु न्ख से छेदी जा सके उसके लिए मीषश 
शख्त्रों का प्रयोग निरथक है। इसी तरह जो अन्तरह् निर्मलता 


१७ भात्मनिमलसाः 


विपरोत अभिप्राय के अभा में स्वयसेत्र हो जाती है उसके 
लिए भीषण तप को आवश्यकता नहीं । 


१२, आत्मीय परिणति को निमंल बनाओ, क्योंकि उसी 
पर तुम्हारा अधिकार है! पर की वृत्ति र्वाधीन नहीं, अतः 
उसको चिन्ता करना व्यथ है । 


१३, जो कुछ करना है आत्मनिमलता से करो | 

१४ हमारा तो यह दृढ़ विश्वास है कि जब सके आत्मा 
कलुषित रहता है; नियम से अशुद्ध है ओर जिस कालमे कलुषित 
भावों से मुक्त हो जाता है उस काल में नियम से शुद्ध हो जाता 
है, अतः आत्मनिर्मलताद्देतु मिथ्यात्व नष्ट करने का प्रयास करो। 


१४ आप जब तक निमल न हों तब तक उपदेश देन के 
पात्र नहीं हो सकते । 

१६ आत्मपरिणामों को निर्मेल करने मे अपना पुरूषार्थ 
लगा देना चाहिए। जिन जीवों के परिणाम निरन्तर निमल 
रहते हैं वे नियम से सदूगति के पात्र होते हैं । 


१७, आत्मनिम्रलता ससार-बन्धन के छेंदन करने में 
तीक्ष्य असिधारा है ।, 

१८. जितने अधिक निर्मल बनोगे उतने ही शीघ्र संसार- 
बन्धन से मुक्त हो जाओगे। 


१६, निमित्तजन्य रोग मेटने के लिए वैश तथा ओषधादि 
की आवश्यकता है | फिर भी इस उपचार में.नियमित कारणता 
नहीं । परन्तु 'अन्तरज्ञ निर्मेलता में बह सामथ्य है जो उस रोग 
के मूल कारण को भेट देती है। इसमें बाह्य उपचारों की 

र्‌ 
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आवश्यकता नहीं, केवल अपने पोरुष को सम्हालने को आब- 
श्यकता है | 

२० श्री बादिराज महाराज ने अपने परिणामों के बल 
से ही तो कुष्ट रोग की सत्ता निमूंल की, सेठ धनझ्जय ने औषधि 
के बिना केवल उसी से पुत्र का विषापहरण किया | कहाँ तक 
कहें, हम लोग भी यदि उस परिणाम को सम्हालें तो बत्रिजली 
का आताप क्या वस्तु है, अनादि ससार के आताप का भी 
शमन कर सकते हैं । 

२१ जो आत्मा मानसिक निर्मलता की सावधानी रखेगा 
बही इस अनादि ससार के पार जाबेगा । 

४२२ इस ससार में महर्षियों ने मानव जन्म की महिमा 
गाई है परन्तु उस महिमा का धनी बही है जो अपनी परिणति 
से कलुषता को प्रथक्‌ कर दे । 

२३ अन्तरज्ञ की शुद्धि होने पर तियख्थ भी मोक्तपथ पा 
सकता है । 

२४ “राग द्वेष दुखदाई है”? ऐसा कहने में कुछ भी सार 
नही उसके कर्ता हम हैं, आत्मा ही आत्मा को दुःख या सुख 
देनेवाला है इसलिये आत्माको निर्मल बनानेकी आवश्यकता है । 

२५ आत्मनिर्मलता के लिये किसी की आवश्यकता नहीं, 
केवल विपरीत मार्ग की ओर न जाना ही भ्रेयस्कर है। 

२६ आत्मपुरुषाथ से अन्तरबद्ज की ऐसी निर्मलना होनी 
चाहिये कि पर पदार्थों का संयोग होने पर भी इश्टानिष्ट कल्पना 
न होने पावे । 

२७. अन्तरक्ष को निसलता का कारण स्वयं आत्मा है, 
अन्य निमित कारण हैं। अन्य के परिणाम अन्य के द्वारा 


१«्‌ आत्मभिमकता 


मिर्मल हो जावें यह नियम नहीं। हाँ, बह जीव पुरुषा् करे 
आर काललब्धि आदि कारण सामग्री का सद्भाव हो तो निमल 
परिणाम होने में वाधा नहीं । परन्तु केवल ऊद्दापोह करे ओर 
उद्यम न करे तो कार्य सिद्ध होना दुलेभ है। 


रुप. आत्मकल्याण के लिये अधिक समय की आवश्य- 
कता नहीं, केवल निमल अभिप्राय की महती आवश्यकता है। 


२६. ऐसे ऐसे जीव देखे गये हैं जो थोड़े हो संमय में 
परिशामों की निर्मलता से मोक्षगामी हो गये हैं । 


३०. गृहस्थ अबस्था में नाना प्रकार के उपद्रवों का 
निमल 
सद्भाव होने पर भी निमल अवस्था का लाभ अशक्य नहीं । 


३१ बचन की चतुरता से कुछ लाभ नहीं, लाभ तो अभ्य- 
न्तर परिशति के निमल होने से है। 

३२ अपनी परिणति को एवित्र बनाने की चेष्टा करना 
ही प्रतिकूल निर्मित्तों से बचने का उपाय है। 

३३. निर्मित्त कभी भी बुरे नहीं होते। शट्ढः पीला नहीं 
होता, परन्तु कामला रोगवालों को पीला प्रतीत होता है। इसी 
सरह जो हमारी अन्तःस्थित कलुषता है वही निर्ित्तों में इष्टा- 
निष्ट कल्पना करा रही है । जब तक वह कलुषता न जावेगी 
तब तक सखसार में कहीं भी भ्रमण कर आईये, शान्ति का अंश- 
मात्र लाभ न होगा, क्योंकि शान्ति को रोकनेवाली कल्ुषता तो 
भीतर ही बैठी है । क्षेत्र छोड़ने से क्या होगा ! एक रोगी मनुष्य 
को साधारण घर से निकाल कर एक दिव्य महत्व में ले जाया 
जाय तो क्या वह नीरोग हो जावेगा ? अथवा काँच के नग में 
स्वण की प्रश्नीकारी करा दी जाय तो क्या बह हीरा हो ज़ाकेगा ? 
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३५. निमलता में भय का अवसर नहीं। यदि वह होती 
तो अनादिनिधन मोक्षमाग कदापि विकासरूप न होता । 

३४ आजकल निर्मलता का अभाव है अतः मोक्षमार्ग का 
भी अभाव है । 

३६ जब तक अन्तरज्ञ निमंलता की आंशिक विभूति का 
उदय न हो तब तक गहस्थी को छोड़ने से रोगादिक नहीं 
घटते । 

२७ यदि निमलतापूबषक एक दिन भी तास्विक विचार 
से अपने को विभूषित कर लिया तो अपने में ही तीथ और 
तीथहूर देखोगे । 

इ८ परिणामों की निमलता से आपके सज काय अना- 
यास सिद्ध हो जाबेगे, धीरता से काम लीजिये । 


३६ कल्याण का कारण अन्तरड्र की निमलता है नकि 
घर छोड़ना ओर मान ले लेना । 

४०, निमल आत्मा का ऐसा प्रभाव होता है कि उपदेश 
के बिना ही मनुष्य उसके पथ का अनुसरण करते हैं । 


४१ जिनकी आत्मा अभिप्राय से निर्मल हो गई है वह 
व्यापारादि काये करते हुए भी अकर्ता हैं ओर जिनकी आत्मा 
अशिप्राय से मलीन हैं वह बाह्य में दिगग्बर होकर काय न 
करते हुए भी कर्ता हैं. । 

४२, जिन जीवों ने आत्मशुद्धि नहीं की उनका ज्त, उप- 
बास, जप, तप. संयम आदि सभी निष्फल हैं, क्योंकि बाह्य 
क्रियाएं पुदूगल कृत विकार हैं। पुदूगल की शुद्धि से आत्मशुद्धि 
होना असम्भव है, इस लिये बाह्य आचरणों पर उतना ही प्रेम 


र्प आत्मनिमकता 


रखना चाहिये जिससे वे आत्मशुद्धि में बाधक न बनने पाओें । 
प्रधानतया तो आशभ्यन्तर परिणामों की निमलता का ही विशेष 
ध्यान रखना चाहिये । 


2 


आत्मविश्वास 


१ आत्मविश्वास एक विशिष्ट गुण दे । जिन मनुष्यों का 
आत्मा में विश्वास नहीं, वे मनुष्य धम के उच्चतम शिखर पर 
चढ़ने के अधिकारी नहीं । 


२. जिस मनुष्य को आत्मविश्वास नहीं वह कभी भी 
महत्वपूर्ण काय नहीं कर सकता । 


३ जो मनुष्य सिह के बच्चे होकर भी अपने को भेड़ तुल्य 
तुन्छ समभले हैं, जिन्हें अपने अनन्त आत्मबल पर विश्वास 
नही, बहा दुख के पात्र होते हैं । 

४ “मुझसे क्‍या हो सकता है ” मैं कया कर सकता हूँ 
मैं असमथ हूँ, द(न हीन हूँ” ऐसे कुत्सित विचारवाले मनुष्य 
आत्मविश्वास के अभाव में कदापि सफल नहीं हो सकते । 

४ जिस मनुष्य को आत्मविश्वास नहीं वह मनुष्य मनुष्य 
कहलाने का अधिकारी नही। 

६ आत्मा के प्रदेश प्रदेश में अनन्तानन्‍्त कार्मण 
बगणाएं स्थित हैं अतः कम बन्ध की भयद्बुरता ओर ससार 
परिभ्रमणरूप दुःखपरस्परा को देखकर अज्ञानी मनुष्यों का 

(ः ७२ 
उत्साह भद्ढ हो जाता है, किसी काय में उनकी प्रवृत्ति नहीं 
आप प में 
होती, निरन्तर रौद्रध्यान ओर आत्तध्यान में काल व्यतीत कर 


श्ड आत्मजिदवास्कः 


दुर्गति के पात्र बनते रहते हैं। “हाय ! इन कार्यों का नाश कैसे 
कर सकेंगे ।” यह बिचार बड़े बढ़े बलवानों को भी निर्बेल ओर 
निरुत्साहोी बना देता है। किन्तु जब वे धर्मशास्त्र के दूसरे 
बिचारों को देखते हैं तब पू् विचार द्वारा जो कमजोरी आत्मा 
में स्थान पा गई है बह क्षणमात्र मे विज्ञीन हो जाती है। वे 
विचारते हैं कि जिस कर्म का बन्धन करनेवाले हम हैं उसका 
नाश करनेवाले भी हमी हैं। आत्मा की शक्ति अचिन्त्य ओर 
अनन्त है। जिस तरह प्रचण्ड सूर्य के समक्ष घटाटोप मेघ भी 
देखने देखते बिखर जाते हैं उसी तरह जब यह आत्मा स्वीय 
विज्ञानधन अं.र निराकुलतारूप सुख का अनुभव करता है तब 
उसकी शक्ति इतनी प्रबल हो जाती दे कि कितने ही बलिप्ठ कर्म 
क्यों न हों एक अन्तमुंहत्त में भस्मसात्‌ हो जाते हैं। मोह का; 
अभाव होते ही यह आत्मा ज्ञानाभि द्वारा अनन्त दर्शन. अनन्त. 
ज्ञान, ओर अनन्त बीय के प्रतिबन्धक ज्ञानावरणादि कर्मों को 
इन्धन की तरह क्षण भर में भस्म कर देता है। इस प्रकार जब 
यह आत्मा अचिन्त्य शक्तिवाला है तब हम लोगों को उचित 
है कि अनेक प्रकार की विपत्तियों के समागम होने पर भी 
आत्मविश्वास को न छोड़े । 

७, श्रीरामचन्द्रजी को बनवास में दर दर भटकना पड़ा, 
अनेक आप।तयाँ सहनी पड़ीं, समन्तभद्र स्वामी को भी अनेक 
सह्ूटों ने घेरा, परन्तु उन्होंने अपने आत्मविश्वास को नहीं 
छो डरा ! अकलझ्डू स्वामी ने छः मास पर्यनत तारादेबी से विवाद 
कर इसी आत्मबल के भरोसे धरम की बिजय बैजयन्ती 
फहराई । कहने का तात्पय यह है कि आत्मविश्वास के म होने 
से हम कोई भी महत्त्वपूर्ण काय नहीं कर सकते । जितने महा- 
पुरुष हुए हैं उन सभी मे आत्मविश्वास एक शेसा प्रभाविक. 
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गुण था जिसकी नींव पर ही वे अपनी महत्ता का महल 
खड़ा कर सके | 


८ कवि-व्याख्याता-लेखक, छात्र-छात्राएँ, विद्वान-विदु- 
पिया, कजंदार-साहुकार, सालिक-सजदू र, वैद्य-रोगी, अभियुक्त- 
न्यायाधीश, से निक-सेनापति, युद्धवीर, दानवीर ओर धमंबीर 
सभी को आत्मविश्वास गुण को परम आवश्यकता है । और 
की कथा छो टो , परमप्ृज्य वीतरागी साधुबग भी इस गुण के 
द्वारा ही आत्मकल्याण करने में समथ होते हैं। सुकुमाल मुनि 
प्रकृत के अत्यन्त कोमल थे परन्तु इस गुण के प्रभाव से 
व्याप्री द्वारा शरीर विदीण किये जाने पर भी आत्मध्यान से 
रघ़्ममात्र भी नहीं डिगे, उपसर्ग को जीतकर सर्वार्थसिद्धि के 
पात्र हुए, आर द्वीपायन मुनि इस गुण के अभाव मे द्वारका 
का विध्वंस कर म्वयं दखों के पात्र बने । 


६ सती सीता भे यही वह प्रशस्तगुण ( आत्मविश्वास ) 
था जिसके प्रभाव से रावण जैसे पराक्र सी का स्वस्व स्वाहा 
हो गया, सती द्रापदी भे यही वह चिनगारी थी जिसने क्षण 
एक के लिये ज्वलन्त ज्वाला बनकर चीर खींचनेवाले दुःशासन 
के दुरभिमान द्वुम ( अभिमान विष वृक्ष ) को दृग्ध करके ही 
छोड़ा। सती मेना सुन्द्री मं यही आत्मतेज था जिससे वज- 
मयी फाटक फटाक से खुल गया । सती कमलश्री आर मीराबाई 
के प।)स यही विपहारी अमोध मन्त्र था जिससे विष शरबत 
हो गया और फुफकारता हुआ भयड्डर सप सुगन्धित सुमनहार 
बन गया ' 


१४ बडे बड़े महत्वपूण कार्य जिन पर संसार आश्य्य 
करता है आत्मविश्वास के बिना नहीं हो सकते | 


२४ आत्मपिश्वाल. 


११, अस्सी वर्ष की बुढ़िया आत्मबल से धीरे धीरे पेदल 
चलकर दुर्गभ तीथराज के दशेन कर जो पुण्य सब्ब्ित करती 
है वह आत्मविश्वास में अश्रद्धालु डोली पर चढ़कर यात्रा 
करनेवालों को कदापि सम्भव नहीं । 


१९. जो आत्मविश्वास पर अटल श्रद्धा रखकर क्रम से 
सोपान चढ़ते हुए मोक्षमन्दिर में पहुंचकर मुक्तिरमणी पत्ति 
हुए वे भी तो पूष मे हम ही जैसे मनुष्य थे। अतः सिद्ध है कि 
आत्मविश्वास एक ऐसा प्रयत्नशाली पवित्र गुण है. जिससे नर 
को नारायण होने मे कोई विलम्ब नहीं लगता । 

१३ आत्मा के लिये कोई भी काय असाध्य नहीं, सारे 
जगत्‌ के पदार्थों का अनुभव करनेवाले हम हैं ! इन्द्रियाँ ओर 
मन नहीं, क्योंकि वे जड़ हैं । अनुभव करनेवाला तो एकमात्र 
चेतना का परिणाम है। जब ऐसा शढ़तम विश्वास आत्मा में 
आ जाता है तब उसका साहस ओर धेय इतना बढ़ जाता 
है कि अशक्‍्य से अशक्य कार्य भी वह क्षणमात्र में कर 
डालता है । 

१४ जिस समाचार को हफने शरीर द्वारा वर्षों में जान 
सकते हैं विद्यत शक्ति द्वारा मिनटों में जान सकते हैं। अवधि 
ज्ञान ओर मनःपर्येयज्ञान द्वारा इसके असंख्याखतर्वेभाग समय 
में जान सकते हैं। केवलज्ञान द्वारा उस एक समाचार की 
बात तो दूर रहे तीनों लोक ओर त्रिकाल के समस्त समाचारों 
को एक समय में अनायास ही प्रत्यक्ष जान लेते हैं। इसका 
कारण केवल आत्मशक्ति का अचिन्त्य महत्त्व है, अतः अपना 
आत्मविश्वास गुण कभी मत भूले । 

१४५, आत्मबल के बिना आत्मा अनन्त ज्ञानादिक को 
सत्ता नहीं रख सकता । जहाँ अनन्त बल है वहीं अनन्तज्लान 
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ओर अनन्त सुख है। इन गुणों का परस्पर अधिनाभावी 
सम्बन्ध है । अतएणव हम लोगों को उस आत्मसर्व में हृदतम 
श्रद्धा द्वारा अपने को सांसारिक दुःखों से बचाना चाहिये | 

१६ जिस भनुष्य के आत्मसत्त्व में दृढ़ श्रद्धा है बही 
संसार भर के प्राणियों में उत्कृष्ट है । 

१७ जिस काय को एक मनुष्य कर सकता है, उसीको 
यदि दूसरा न कर सके तो समझो कि उसमें आत्मविश्वास 
की कमी है | 

१८. जिन्हें अपने आत्मबल पर विश्वास नहीं, उन्हें 


ससार सागर की तो बात जाने दो।, गाँव की मेंढकतरण तलैया 
भी गहरी है । 


मोक्षमार्ग 


मोक्षमार्ग 


१. आत्मा अनादिकालीन अपनी भूल से हो संसारी बन 
रहा है। भूल मिटी की मोक्ष का पात्र होने में बिलस्ब नहीं । 

२. जो परीषह विजयी होते हैं वही मोक्ष के पात्र होते हैं । 

. है, जिन जीवों के अभिप्राय झुद्ध हैं चाहे वे कोई भी हों, 
मोक्षमार्ग के पथिक हैं । 

४ जिन जीवों ने अपनी लालसा का अन्त कर दिया वे 
ही मोक्षमाग के पात्र हैं। 

४, रागादिक न हों, इसको चिन्ता न करे। चिन्ता इस 
बात की करे कि इस प्रकार के जितने भी भाव हैं. वे सब विभाव 
हैं, क्षणिक हैं, व्यभिचारी हैं, अतः: इनको परकृत जान इनमें 
हर विषाद करना उचित नहीं। यही चिन्ता मोक्षमाग की 
प्रथम सोपान है । 

६. हम लोग सदा पर पदाथ में उत्कर्ष ओर अपकर्ष की 
समालोचना करते रहते हैं परन्तु “हम कोन हैं !” इसकी ओर 
कभी भी दृष्टिपात नहीं करते। फल यह होता है कि आजन्म 
ज्यों के त्यों भी नहीं; किन्तु छब्बे के स्थान में दुबे रह जाते 
हैं। अतः निरन्तर स्वकीय भावों को उब्बल रखने में प्रयत्नशील 
रहना ही मोक्षामिलाफियों का मुख्य कर्तव्य है । 


चर्णो-वाणी रद 


७५ पर के उत्कर्ष कथा के पुराणों को मनन फरने से हम 
उत्कष के पात्र नहीं हो सकते, अपि तु उस मांग पर आरूढ़ 
होकर सन्दगति से प्रति समय गमन करने पर एक दिन वह 
आ सकता है जब कि हमारों उत्कषता के हम ही टृष्टान्त होकर 
अनादि मन्त्र द्वारा सोक्षासमिलाषियों के स्मरण विषय बन 
सकते हैं। 


८४ आम्मोत्कष के मार्ग में कमनिमित्तक इष्टानिष्ट कल्पना 
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ने जो अपना प्रभुत्व जमा रखा है उसे ध्वंस करो, यही 
भोक्षमाग है। 


६ श्रद्धा के साथ हो सम्यग्ज्लान फा उदय होता है । 
सम्यग्ज्ञान प्रबक जो त्याग है, वही चारित्र व्यपदेश को पाता 
है, वही मोक्षमाग है | हम अनादिकाल से इस मार्ग के अभाव 
में संसार के पात्र बन रहे हैं। 

१०. जिन महानुभावों ने रागद्वंप की खड्डला तोड़ने का 
अधिकार प्राप्त कर लिया वही मोक्ष के पात्र हैं । 


११, ज्ञीब अपने ही परिणामों की कलुपता से ससारी है, 
कलुषता गई कि ससार चला गया । 


१२ इस काल में जो मनुष्य यथाशक्ति कारये करेगा, 
आडबम्बर जाल से मुक्त रहेगा तथा निराकुल रहने की चेष्टा 
करेगा वही मोक्ष का पात्र होगा। 

१३ ससार में वही सनृष्य परमसात्मपद्‌ का अधिकारी 
हो सकता है जो ससार से उद।सीन है। 


१४. मोक्षमाग दशन-ब्लान-चारित्रात्मक है, अतः-निरन्तर 
उसी में स्थित रहो, उसो का ध्यान करो, उसी का चिन्तवन 


९ “ मोक्षमार्थ 


करो, ओर उसी में निरन्तर विहार करो, यही मोक्ष प्राप्ति का 
सरल उपाय है । 


१४. शरीर में ४ करोड़, ६८ लाख, ६६ हजार ४ सौ ८७ 
रोग रहते हैं । अतः जितनी चिन्ता इन रोगों के घर शरीर को 
रबच्छ ओर सुरक्षित करने की लोग करते हैं, यदि उतनी चिन्ता 
शुद्ध चेतन्य स्वरूप आत्मा को स्वच्छ ओर सुरक्षित रखने की 
( रागद्वंप से बचाने की ) करें तो एक दिन वे अवश्य ही नर 
से त्तारायण हो जायेंगे इसमें कोई आश्चय नहीं । 


१६. विषय से निश्वत होने पर तस्‍्त्वज्ञान की निरन्तर 
भावना ही कुछ काल मे ससार लतिका का मूलोच्छेद कर देती 
है | केवल देहशोषण मोक्षमाग नहीं है । 


१७. शान्ति ही मोक्ष का साम्राज्य है। बिना शान्ति के 
मोक्षमाग होना असम्भव है | 


१८. जहाँ तक बने ससार ओर मोक्ष अपने ही में देखो, 
यही तस्‍्त्वज्ञान तुम्हें सिद्धपद नक पहुँचा देगा । 


१६, ससारी ओर मुक्त ये दोनों ही आत्मा की विशेष 
अवस्थाएँ हैं । इनमें से वह अवस्था, जो आत्मा को आकुलता 
उत्पन्न करती है ससार है ओर दूसरी अवस्था जो निराकुलता 
की जननी है मोक्ष है । यदि इस भयदुर दुःखमय ससार से 
छूटना चाहते हो तो उसमें परिभ्रमण करानेवाले भाव को 
छोड़ो, उसके छोड़ने से ही छुखदा अवस्था ( मुक्ताबस्था ) प्राप्र 
हो जायगी। 

२०. निष्कपट होकर जी कास करता है वही मोक्षमार्ग 
का पात्र होता है। 


चर्णी वाणी ३० 


२१. भेष में मोत्त नहीं, मोक्ष तो आत्मा का स्वतन्त्र 
परिणमन है । पर पर पदार्थ का ससग॑ छोड़ो यही भोक्त का 
साधक है । 

२२. मोक्षमाग मन्दिर में नहीं, मसजिद में नहीं, गिरजा- 
घर में नहीं, प्बत-पहाड़ ओर तीथराज में नहीं, इसका उदय तो 
आत्मा में है ेु 

२३. चित्तृत्ति को स्थिर रखना मोक्त प्राप्ति का प्रथम 
उपाय है । 

२४७. आत्मा की शुद्ध अवस्था का नाभ मोक्ष है। 

२४५ मोक्तमार्ग पर के आश्रय से सदा दूर रहा है, रहता 
है ओर रहेगा। 

२6 मोक्षमाग में वही पुरष गमन कर सकता है जो 
सिहबृत्ति का धारी हो । 

२७. जिन भाग्यशाली बीरों ने पराश्षितपपने की सावना 
को प्रथक्‌ किया वे ही वीर अल्पकाल में मोक्षमार्ग के पात्र 
होते हैं । 

श८. जिसकी प्रवृत्ति हप ओर विषाद से परे है वही मुक्ति 
का पातन्न है । 

२६. वही भनुष्य ससार से मुक्ति पावेगा जो अपने गुश 
दोषों की आलोचना करता हुआ गुणों की वृद्धि आर दोर्षों की 
हानि करने की चेष्टा करने में अपना उपयोग लगाता रहेगा | 


३० निशह्लन रहना ही मोक्ष पथिक का प्रधान सहारा है । 


३१, जो बतंमान से पृतात्मा है बही मोक्षमार्ग का अधि- 
कारी है । सम्पत्ति णकर भो मोक्षमार्ग का लाभ जिसने लिया 
उसी नररत्न का मनुष्य जन्म सफल है। 


मोक्षमार्ग 


३२५. मोक्षलिप्सा मोक्ष की साधक नहीं किन्तु लिप्सा की 
निजृत्ति ही मोक्ष की साधक है। 

३३ शभोपषयोग के त्यागने से झुद्घोपयोग नहीं होता। 
किन्तु शुभोपयोग में जो मोक्षमागं की कल्पना कर रखी है उसके 
त्याग ओर राग-द्वेष की निवृत्ति से श॒ुद्धोप्योग होता है। यही 
परिणास मोक्षमाग का साधक है। 

३४ जिसका आचरण आगमवघिरुद्ध है वह बाह्य में 
कितना ही कठिन तपश्चरण क्‍यों न करे मोक्षमार्ग का साधक 
नहीं हो सकता । 

३४. समताभाव ही मोक्ञामिलाषी जीवों का मुख्य कतव्य 
है और सब शिष्टाचार है । 

३६ वास्तव भ्रे रत्नत्रय ( सम्यरद्शेन, सम्यरक्षान और 
सम्यक्चारित्र ) ही मोक्ष का एक भागे है । 


है| 


रत्त्रय 


१ यदि रत्नत्रय की कुशलता हो जावे तब यह सब व्यत्- 
हार अनायास छूट जावे । 

२ निरन्तर कषायों की प्रचुरता से रत्नत्रय परिणति 
आस्मीय स्वरूप को प्राप्त करने मे असमथ रहती है। जिस 
दिन वह अपने स्वरूप के सन्‍्मुख होगी अनायास कषायों की 
प्रचुरता का पता न लगेगा । 

8 जहाँ आत्मीय भाव सम्यक भाव को प्राप्त हो जाता है 
बहॉ मिथ्यात्व को अवकाश नहीं मिलता । कषायों की तो कथा 
ही व्यर्थ है। जिस सिंह के समत्त--गजेन्द्र भी नतमस्तक हो 
जाता है वहाँ स्याल गीदड़ों की क्या कथा ? 

४ जो जीव दर्शन, ज्ञान, चारित्र मे स्थित हो रहा है उसी 
को तुम स्वसमय जानो । ओर इसके विपरीत जो पुदूगल कर्म 
प्रदेशों में स्थित है उसे पर समय ज्ञानो । जिसकी ये दो अब- 
स्‍्थायें हैं उसे अनादि अनन्त सामान्य जीब ससमझो। केवल 
रागद्वष को निवूत्ति के अथ चारित्र की उपयोगता है । 

४ मुख्यतया अपनी आत्मा की कल्याण जननी रत्नत्रयी 
को सेवा करो । संसार के प्राणियों की अनुकूलता प्रतिकुलता पर 
अपने उपयोग का दुरूपयोग मत करो । 


बेदे रत्मन्रक 


६, धर्म की रक्षा करनेवाले रत्नत्रयधारी पवित्र आत्मा 
होते हैं । उन्हींके बाक्य आगम रूप होकर इतर पुरु्षों को धर्मे- 
लाभ कराने में निमित होते हैं । 

७ सम्यम्टष्टि जीव का अभिप्राय इतना निर्मेल है कि बह 
अपराधी जीव का अभिश्राय से बुरा नहीं चाहता। उसके उपभोग 
क्रिया होती है इसका कारण यह हे कि दशन मोह के उदय से 
बलात्‌ उसे उपभोग क्रिया करनो पड़ती है। एतावता उसके 
विरागता नही है, ऐसा नहीं कह सकते । 


प्शश्््स्ख्य्ब्ा ३ 


श्रद्धा 


१ जो मनुष्य बुद्धिपृवक श्रद्धागुण को अपनायेगा उसे कोई 
भी शक्ति संसार में नहीं रोक सकती । 


२ शुद्ध आत्मतत्त्व की उपासना का मृल कारण सम्य- 

ः आप 

ग्दशन ही है क्‍योंकि यथाथ वस्तु का परिज्ञान सम्यरज्ञानी को 
हो होता है । 


३, केवल श्रद्धा गुण के विकाश से कल्याण उदय में आता 
है । इसके होनेपर अन्य गुणों का विकाश अनायास हो 
जाता है ! 


४--जिस तरह रोगो मनुष्य लंघन शुद्ध होने के बाद नीरोग 
हो जाता है ओर पथ्यादि सेवन कर अपनी अशक्तता को दूर 
रे 

करता हुआ एक दिन पूर्ण वलिप्ठ हो जाता है. उसी तरह 

५ होने कं. 

सम्यग्टष्टि आत्मा दशन मोह का अभाव होने पर नीरोग हो 

जाता है ओर क्रम से श्रद्धा का विषय लाभ करता हुआ एक 
दिन अपने अनन्त सुख का भोक्ता होता है । 


४ कुछ भी करो श्रद्धा नछोड़ो। श्रद्धा हों संसर।तोत 
अवस्था की प्राप्ति में सहायक होती है। श्रद्धा बिना आत्मतक््त 
को उपलब्धि नहीं होतो ! 


६, जिन जीवों को सम्यग्द्शन हो गया है उन्हें साता 
असाताका उदय चन्नल नहीं करता । 


इज अदा 


७, जिन्हें दीध संसार से भय है उन्हें श्रद्धा गुण को 
कलक्लित नहीं करना चाहिए | 

८. श्रद्धा के सद्भाव में शुभ प्रवृत्ति को अनात्मोय जान 
उसमें उपादेय बुद्धि करना योग्य नहीं । शुभ प्रवृत्ति हो, होने दो 
उसमें कत व्व भाव न रक्‍्खो । 

६. मुख्यतया स्वाध्याय से भी हमार स्द श्रद्धा ही शिक्षक 
का काय करती है। 

१०, यह स्पष्ट है कि जिनमें टढ़ श्रद्धा की नन्‍्यूनता है वे 
देवादि का समागम पाकर भी आत्म सुख से वद्ित रहते हैं। 
अतः प्वप्रथम हमारा मुख्य लक्ष्य श्रद्धा की ओर होना चाहिये । 

११ श्रद्धा से जो शान्ति मिलती है उसी का आस्वाद 
लेकर सतोष करो । 

१२ “ससार के दुःखों से सब भयभीत हैं? इसमे कुछ 
तत्त्व नहीं। तस्‍्व तो श्रद्धापूबक उपाय के अनुकूल यथाशक्ति 
निवृत्ति माग पर चलने में है । 

१३ यों तो जो कुछ सामग्री हमारे पास है. वह सब फर्म- 
जन्य है। परन्तु श्रद्धा वस्तु कमंजन्य नहीं। उसकी उत्पत्ति 
कर्मो के अभाव में ही होती है। इसकी टढ़ता हूँ, ससार की 
नाशक है। 

१७ आत्मविषयक श्रद्धा ही इन आफत्तियों से णर करेगी. 
श्रद्धा ही तो मोक्षमहल का प्रथम सोपान है । उसकी आज्ञा है कि 
यदि परिश्रह से छूटना चाहते हो तो संकोच छोड़ो, नि्ठन्द्र बनो । 

१५. श्रद्धा को निमलता ही मोक्ष का कारण है। 


० औ- 


ज्ञान 


ल्‍े | 
१ ज्ञान शून्य जीवन सार शून्य तरुवत्‌ निरथक है । 
२. ज्ञान मोक्ष का हेतु है। यदि वह नहीं है. तब ब्रत्‌, 
नियम, शील अर जप तप के होन पर भी अज्ञानी जींबों का 
माच्त लाभ नहीं हो सकता | 


३ भोजन का उपयोग क्षुधानिवृत्ति के अर्थ है एवं ज्ञान 
का उपयोग रागादिनिवृत्ति के अर्थ हे केवल अज्ञाननिवृत्ति ही 
नही, अज्ञान निवृत्ति रूप तो वह म्वयं है | 

४. आंख वही हैं जिसमे देखने की शक्ति हो अन्यथा 
उप्तका होना न होने के तुल्य हे । इसी तरह ज्ञान वही ह जो 
स्वपर विवेक करा देवे, अन्यथा उस ज्ञान का कोई मूल्य नही । 

४ जो भोजन एक दिन अम्रत माना जाता था आज बह 
विपरूप हो गया | जो वेय्यावृत्त एक दिन आशभ्यन्तर तप की 
गणना में थ' तथा निजञरा का साधक था आज वहीं तप 
ग्लानि में गणानीय हो गया! यह सब हमारी अज्ञानता का 
बिलास है | 

६. संसार मे प्राशियों को नाना प्रकार के अनिष्ट सम्बन्ध 
होते हैं ओर मोहोदय।की बलवत्ता से वे भोगने पड़ते हैं । किन्तु 
जो ज्ञानी जीव है वे मोह के क्ष्योपशम से उन्हें जानते हैं, 
भोगते नहों। अतएवं वहों बाह्य सामग्री उन्हें कमंबन्ध में 


७ झात्र 


निमित्त नहीं पड़ती प्रत्युत मूछा के अभाव में निजराका कारण 
होती है । 

७. मिश्री शब्द से मिश्री पदाथ का परोक्ष ज्ञान होता है | 
इतने पर भी यदि कोई उसे प्राप्त कर खाने की चेष्टा न करे तब 
वह अनन्त काल में भी मिश्री के स्त्राद का भोक्ता नहीं हो 
सकता । इसी तरह श्रतज्ञान के द्वारा वस्तुस्वरूप को जानकर 
भी यदि कोई तदात्समक होने की चेष्टा न करे तब कभी भी 
ज्ञानात्मक आत्मा उसके स्वाद का पात्र नहीं हो सकता । 

८ ज्ञानी वही हे जो उपद्रबों से चलायमान न हो। 
स्थालिनी ने सुकुमाल स्त्रामी का उदर विदारण करके अपने 
क्रोध की पराकाष्ठा का परिचय दिया किन्तु सुकुमाल स्वामी 
उस भसयकर उपसर्ग से विचलित न होकर उपशस श्रेणी द्वारा 
सर्वार्थसिद्धि के पात्र हुए । अनगः मैं उसी को सम्यरज्ञानी 
मानता हैँ जिसको मान अपमान से कोई हष विषाद नहीं होता। 

६ आगगम ज्ञान मुख्य वस्तु हे। पर पदाथ का ज्ञाता दृष्टा 
रहना ही तो आत्मा का स्त्रभाव हैं ओर उप्तकी व्यक्तता मोह के 
अभाव में होती हे, अत. आवश्यकता उसी के कृश करने की 
है । यथार्थ ज्ञान तो सम्यग्दशन के होते ही हो जाता है । 

१०, ज्ञान का फल वारतव में उपेक्ता है। उसकी जिसके 
सत्ता हे वही ज्ञानी है । 

११ उद॑र पोषण के लिये विद्या का अजन नहीं। उदर 
पोषण तो काक मार्जार आदि भी कर लेते हैं। मनुष्य जन्म 
पाकर विद्याजन कर यदि उदर पोषण तक ही सीमा रही तब 
मनुष्य जन्म की क्‍या विशेषता रही ? मनुष्य जन्म तो मोक्ष 
का साधक है। 


बर्णदी-वाणी डद 


१२ ज्ञान का वही विकाश उत्तम है जो सम्यकू भात से 
अलंकृत हो । 

१३ जब सम्यरज्ञान आत्मा में हो जाता है तब पर पदाथ 
का सम्बन्ध न छूटने पर भी वह छूटा सा हो जाता है । 

१७. सम्यग्ज्ञानी जीव मिथ्याट्रष्टि की तरह अनन्त संसार 
के कारणों से कमी भो आकुलित नहीं होता । 

१४५, इस काल मे ज्ञानाजन ही आत्मगुण का वास्तविक 
पापक है । 

१६. जिनका सम्यर्ज्लान हो गया वहीं ज्ञानचेतना के 
स्वामी हैं, और वही निराकुल सुख के भोक्ता हैं । 

१७. स्वप्रावस्था मे जो अ्रमजन्य वेदना होती है उसका 
नियारण जाग्रत अवस्था में स्वयमव हो जाता है, उसी तरह 
अन्नानावस्था मे जो दुःख होता हे उसका निवारण ज्ञानावस्था 
भे स्वयभेव हो जाता है । 

(८. जिसे अशमात्र भी निमल ज्ञान हो गया वह कभी 
समसार यातना का पात्र नहीं हो सकता । 

१६ ज्ञान वह हे जिससे अज्ञान भाव की निवृत्ति हो । 

२५ ससार में जो बड़े बड़ ज्ञानो जन हैं वे ज्ञानाजन 
उसीलिये करते हैं कि उनके अज्ञान जन्य आकुलता का 
आविर्भाव न हो । 

२१ ज्ञान ही सभी गुणों का प्रकाशक है। इसके बिना 
मनुष्य की गणना बिना सींग के बैल या गदभों में की जाती 
है । ज्ञान का विकाश होते ही मनुष्य की गणना ज्ञानियों में 
होने लगती हे, जिसके द्वारा ससार का महोपकार होता है । 





चारित्र 


१ आत्मा के स्वरूप में जो चर्या है उसी का नाम चारित्र 
है, वही बस्तु का स्वभावपने से धर्म हे । 

२ बाद्य ब्रत का उपयोग चारित्र के अथथ है । यदि वह न 
हुआ तब जेस त्रती वैसा अज्नती । 

३ मन्द कषाय ब्रत का फल नहीं, वह तो मिथ्या गुण- 
ग्थान में भी हो जाता है । त्रत का फल तो वास्तव में चारित्र 
है, उसी से आत्मा में पूर्ण शान्ति का लाभ होता है । 

४. पर्याय की सफलता सयम से है । मनुष्य भव में देव 
पर्याय से भी उत्तमता इसी सयम की मुख्यता से है । 

४ गृहस्थ भी संयम का पात्र हैे। देश सयम भी तो 
सयम ही है | हम व्यथं हो सयम का भय करते हैं। अगुब्नत 
का पालन तो गृहस्थ के ही होता है । परन्तु हम इतने भीरु ओर 
कायर हो गये हैं जो आत्महित से भी डरते हैं । 

६, सयम का पालन करना कल्याण का प्रमुख साधन है। 

७ ज्ञान का साधन प्रायः बहुत स्थानों पर मिल जायेगा, 
परन्तु चारित्र का साधन प्रायः दुलेभ है। उसका सम्बन्ध 
आत्मीय रागादिं निवृत्ति से हे। वह जब तक न हो यह बाह्य 
आचरण दृम्म है । 


अर्णी-वाणी के 


८. जीव ससार समुद्र के तारनेवाले चारित्र का पात्र 
होता हे । चारित्र बिना मुक्ति नहीं, मुक्ति बिना सुख नहीं । 


६ अन्‍्तरज्ञ श्रद्धापूवषक विशुद्धता का उदय जिस आत्मा 
में होता है वह जीव चारित्र का उत्तरकाल में अधिकारों होता 
है अतः जिन जीवों को आत्मकल्याण करना है वे जीव निर्मोह 
होकर तब्रत का पालन करे | 


१०. शुभोषयोगिनी क्रिया पुण्यजननी है, उसे बैसा ही 
मानना किन्तु न करना यह कहों का सिद्धान्त है ? मन्‍्द कपाय 
का मो तो वाह्म प्रवृत्ति से सम्बन्ध है । इसका स्वथा निषेध बुद्धि 
में नहीं आता। अत जिन्हें आत्महित करना है. उन्हें बाह्य में 
अपनो प्रवृत्ति निमल करनी ही होगी । बादास के ऊपरी भाग के 
भग किये बिना बिजी का छिलका दूर नहीं हो सकता । जबतक 
हमारो प्रवृत्ति भोजनादि क्रियाओं में आगमोक्त न होगी केवल 
वचनब्ल आअरर पाण्डित्य के बल पर कल्याण नहीं हो सकता । 


??, यदि आगमनज्ञान सयमभाव से रिक्त है तब उससे 
कोई लाभ नहीं । 


१२ स्वेच्छाचारी मनुष्यों के द्वारा कल्याण का होना वहत 
दूर है । विपमिश्रित क्षीरपाक मृत्यु ही का कारण होता है। कहने 
का यह तात्पय हे कि धर्मोपदेश उसी को लग सकता है जो 
श्रद्धावान आर सयभी हो । 


१३ वहों व्यक्ति मोक्ष का अधिकारी है जो श्रद्धा के अनु- 
कूल ज्ञान ओर चारित्र का घारी हो। 


१४ शान्ति का म्वाद तभी आ सकता है जब श्रद्धा के 
साथ साथ चारित्र गुण की उद्धति हो । 


श्र “ आरित्र 


१४, कषायों के ऋूश करने का निमित्त चरणखानुयोग द्वारा 
निर्दिष्ट यथाथ आचरण का पालन फरना है। 

१६. चरणानुयोग ही आत्मा को अनेक प्रकार के रोगों 
से बचाने मे रामबाण औषधि का कार्य करता है | 

१७, जिनकी प्रवृत्ति चरशानुयोग द्वारा निर्मल हो गई है. 
वे हो स्वपर कल्याण कर सकते हैं । 

१८. जिसके इष्ट वियोग अनिष्ट संयोग में घीरता रहती है. 
वही सयम का पात्र है । 


१६. चारित्र का फल रागद्वषनिवृत्ति है। यहाँ चारित्र से 
तात्पय चरणानुथोग द्वारा प्रतिपाद्य देशचा रित्रओर सकलचारित्र 
से है । जो कि कषाय को निर्वात रूप है प्रवृत्ति रूप नहीं। 
उसका लाभ जिस काल में कषाय की कृशता है उसी 
काल में है । 


२० ससार में वही जीव नीरोग रहता है जो अपना 
जीवन चारित्र पूवक बिताता है । 

२१. वास्तव दृष्टि से चारित्र न प्रवृत्ति रूप है और न 
निवृत्ति रूप ही । बह तो विधि निषेध से परे अपरिसित शान्ति 
का दाता आत्मा का परिणाम मात्र है । 


२२. रागादि निव्वति के अथ चरणानुयोग है। केवल 
पदाथ का निरूपण करने मात्र से प्रयोजन की सिद्धि 
नहीं होते । 

२३ चारित्र के विकाश मे आगम ज्ञान, साधु समागम, 
ओर विद्वानों का सम्पक आदि किसी की आवश्यकता नहीं | 
बह तो ज्ञानो जीव की साहजिक प्रकृति है । 


वर्णी-वाणी धर 


२४ चारित्र शून्य ज्ञान नपुसक के लिये नवोढा श्रे। ओ 
कजुस के लिये वृहद्‌ धन राशि के समान निरथक है। 

२४ अज्ञान निवृत्तिमात्र से आत्मा शान्ति का पात्र नहीं 
होता । इसका अथ यह नहीं कि ज्ञान कोई लाभ दायक बस्तु 
नही किन्तु उसका काय अज्ञान निवृत्ति तो उसके होते ही हो 
जाता है| परन्तु जिस तरह सूय के उदय से मार्ग देशन हो जाने 
पर भी अभिलपित स्थान की प्राप्ति गमन से ही होती है. उसी 
तरह ज्ञान से मोक्ष पथ का ज्ञान हो जाने पर भी उसकी प्राप्ति 
चारित्र से ही होती है । 

२६ जबतक चारित्र गुण का निमल परिणमन न होगा 
तब तक शगद्वेष की कलुषता नहीं छूट सकती । 

२७. वहीं ज्ञान प्रशसनीय है जो चारित्र से युक्त है। 
चारित्र ही साक्षान्मोक्षमाग है। 

२८ उपयोग की निर्मलता ही चारित्र है| 


>> (०-- 


स्वाध्याय 


१ स्वाध्याय संसार सागर से पार करने को नौफा के 
समान है, कषाय अटवी को दग्ध करने के लिये दावानल है, 
स्वानुभव समुद्र की ब्द्धि के लिये पूर्णिमा का चन्द्र है, भव्य 
कमल विकशित करने के लिये भानु है, और पाप उलूक को 
छिपाने के लिये प्रचण्ड मार्ंण्ड है । ु 

२. स्वाध्याय ही परम तप है, कषाय निग्रह का मूल कारण 
है, ध्यान का मुख्य अद्ग है, शुक्त ध्यान का हेतु है, भेदज्ञान 
के लिये रामबाण है, विषयों में अरुचि कराने के लिये 
मलेरिया सदृश है, आत्मगुणोंका संग्रह करने के लिये राजा 
तुल्य है। 

३ सत्समागम से भी स्वाध्याय विशेष हितकर है। सत्स- 
मागम आश्रव का कारण है जब कि रवाध्याय स्वात्माभिमुख 
होने का प्रथम उपाय है। सत्समागम में प्रकृति विरुद्ध भी मनु- 
ध्य भिल जाते हैं परन्तु स्वाध्याय में इसकी भी सम्भावना नहीं, 
अतः स्वाध्याय की समानता रखनेवाला अन्य कोई नहीं । 

४ स्वाध्याय की अवहेलना करने से ही हम दैन्यबृत्ति के 
पात्र ओर तिरस्कार के भाजन हुए हैं। 


४. कल्याण के मार्ग में स्वाध्याय प्रधान सहकारी कारण है। 


वर्णी-वाणी डे 


8. स्वाध्याय से उत्कृष्ट ओर कोई तप नहीं। 

७. स्वाध्याय आत्म शान्ति के लिये है, केबल ज्ञानाजन 
के लिये नहीं । ज्ञानाजन के लिये तो विद्याध्ययन है । स्वाध्याय 
तप है| इससे सबवर आर निजरा होती है | 

८ स्वाध्याय का फल नि्जरा है, क्योंकि यह अन्तर्ढ तप 
है। जिनका उपयोग स्वाध्याय में लगता है वे नियम से 
सम्यग्डश है । 

६ आगमाभ्यास ही मोक्तमार्ग में प्रधान कारण है। वह 
होकर भी यदि अन्तरात्मा से विपरीतामिप्राय न गया तब वह 
आगमसाशभ्यास अन्धे के लिय दीपक की तरह व्यथ है । 


१० शाख्राध्ययन में उपयुक्त आत्मा कम बन्धन से 
शीघ्र मुक्त होना है | 


१६ सम्यग्झ्ञान का उदय उसी आत्मा के होता है जिसका 
आत्मा ।मथ्यात्व कलझ्ू कालिमा से निमुक्त हो जाता है। वह 
कालिमा उसी की दूर होती है जो अपने को तत्त्व भावनामय 
बनाने के लिये सदा स्वाध्याय करता है । 


“२ शारारिक व्याधियों क्री चिकित्सा डाक्टर ओर वैद्य 
कर सकते है ले।कन सांसारिक व्याधियों की रामबाण चिकि- 
त्सा केवल श्री बोतराग भगर्कान की विश्वुद्ध बाणी ही कर 
सकती है। 


३ स्वाध्याय का मम जानकर आऊकुलता नहीं होनी 
चाहिए । आकुलता मोक्षमा्ग में साधक नहीं, साधक तो 
निराकुलता है । 


१४. स्वाध्याय परम तप है । 


जज स्काध्याय 


१४५. मनुष्य का हितकारिणी शिक्षा आगम से मिल 
सकती है या उसके ज्ञाता किसी श्वाध्यायप्रेमी के सम्पक से 
मिल सकती है | 


१६ तास्विक विचार की यही महिमा है कि यथाथ मार्ग 
पर चले | 


१७. एक वस्तु का दूसरी वस्तु से तादात्म्य नहीं। पदार्थ 
की कथा छोड़ो, एक गुण का अन्य गुण से ओर एक पर्याय का 
अन्य पर्याय से कोई सम्बन्ध नहीं | इतना जानते हुए भी पर के 
विभावषों द्वारा की गई स्तुति निन्‍्दा पर हुं बिषाद करना 
सिद्धान्त पर अविश्वास करने के तुल्य है । 

१८. जो सिद्धान्तवेत्ता हैं वे अपथ पर नहीं जाते। सिद्धा- 
न्तवेत्ता वही कहलाते हैं जिन्हें स्वपर ज्ञान है। तथा वे ही सच्चे 
बोर ओर आत्मसेवी हैं । 

१६, शाखज्ञान ओर बात है ओर भेदज्ञान और बात है । 
स्याग भेदज्ञान से भी भिन्न वस्तु है। उसके ढदिना पारमार्थिक 
लाभ होना कठिन है। 

२० कल्याण के इच्छुक हो तो एक घंदा नियम से स्वा- 
न्याय में लगाओ । 

२१ काल के अनुसार भले ही सब कारण विरुद्ध मिलें 
किर भी स्वाध्याय्रेमी तत्त्वज्ञानी के परिणामों में सदा शान्ति 
रहती है. । क्‍योंकि आत्मा स्वभाव से शान्त है, वह केवल कमे 
कलझू द्वारा अशान्त हो जाता है । जिस तत्त्वज्ञानी जीव के अनन्त 
समार का कारण कम शान्‍्त हो गया है वह ससार के वास्तविक 
स्वरूप को जानकर न तो किसी का कतो बनता है ओर न 
भोक्ता ही होता है, निरन्तर ज्ञानचेतना का जो फल है उसका 
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पात्र रहता है। उपयोग उसका कहीं रहे परन्तु वासना इतनी 
निर्मल है कि अनन्त ससार का उच्छेद उसके हो ही जाता है । 
+िसन्‍्तर अपने को निर्मल रखिये, स्वाध्याय कोजिए, यही 
संसारबन्धन से मुक्ति का कारण है । 

२२ यदि वत्तमान में आप वीतरागता की अविनाभा- 
बिनी शान्ति चाहें तब असम्भव है क्‍यों कि इस काल में परम 
बीतरागताकी प्राप्ति होना दुलेभ है। अतः जहाँ तक बने रवा- 
ध्याय व तत्त्वचर्चा कीजिए | 


जे 


२३ उपयोग को स्थिरता मे स्वाध्याय मुख्य द्वेतु है। 
इसीसे इसका अन्तरड्ग तप में समावेश किया गया है। तथा 
यह संबर ओर निजरा का भी कारण है। श्रेणी में अल्प से 
अल्य आठ प्रवचन मात्रिका का ज्ञान अवश्य होता है । अवधि 
ओर मन पर्यय से भी श्रुतज्ञान महोपकारी हे । यथार्थ पदाथे 
का ज्ञान इसके ही बल से होता है। अतः सब उपायों से 
इसकी वृद्धि करना यही मोक्षमाग का प्रथम सोपान है । 


२४ जिस तरह व्यापार का प्रयोजन हपर्थिक लाभ हे 
उसी तरह स्वाध्याय का प्रयोजन शाःन्तिलाम है | 


२५. अन्तरद्ग के परिणामों पर गृष्टिपात करने से आत्मा 
की विभाव परिणति का पता चल्लता हे। आत्मा परपदार्थों 
की लिप्सा से निरन्तर दुखी हो रहा है, आना जाना कुछ भी 
नहीं | केबल कल्पनाओं के जाल में फंसा हुआ अपनी स॒ुध में 
वेसुध हो रहा है । जाल भी अपना ही दोष है। एक आगम 
ही शरण हे यही आगम पंचपरमसेष्ठी का स्मरण कराके विभाव 
से आत्मा को रक्षा करनवाला है । 


डज स्वाध्याय 


२४. स्वाध्याय तप के अबसर में, जो प्रतिदिन का कार्य 
है, यह ध्यान नहीं रहता कि यह काय उच्चतम है | 

२७, स्वाध्याय करते समय जितनी भी निर्मलता हो सके 
करनी चाहिये । 

२८. स्वाध्याय से बढ़कर अ्रन्य तप नहीं। यह तप उन्हीं 
के हो सकता है जिनके कषायों का क्षयोपशम हो गया है। 
क्योंकि बन्धन का कारण कषाय है । कषायका क्षयोपशम हुए 
बिना स्वाध्याय नहीं हो सकता, केबल ज्ञानाजन हो सकता है। 

२६ स्वाध्याथ का फल रागादिकों का उपशम है। यदि 
तीत्रोदय से उपशम न भी हो तब मन्दृता तो अवश्य हो जाती 
है। मनन्‍्दता भी न हो तब विवेक अवश्य हो जाता है। यदि 
विवेक भी न हो तब तो स्व्राध्याय करनेवाले न जाने ओर कोन 
सा लाभ ले सकेंगे ? जो मनुष्य अपनी राग प्रवृति को निरग्तर 
अवनत कर तात्तविक सुधार करने का प्रयत्न करता है वही इस 
व्यवहार धर्म से लाभ उठा सकता है । जो केवल ऊपरी रूरष्टि 
से शुभोपयोग मे ही संतोष कर लेते हैं बे उस पारमार्थिक लाभ 
से वश्नित रहते हैं । 

३० साननद स्वाध्याय कीजिये. परन्तु उसके फलस्वरूप 
रागादि मूल्छा की न्यूनता पर निरन्तर दृष्टि रखिये। 

३९, आगम ज्ञान का इतना ही मुख्य फल है कि हमें 
वस्तुस्वरूप का परिचय हो जावे | 

३२. शाख्र ज्ञान का यही अभिप्राय है कि अपने को पर 
से भिन्न समझा जावे । जब मनुष्य नाना प्रयत्नों में उलक जाता 
है तब वह लक्ष्य से दूर हो जाता है। वैसे तो उपाय अनेक हैं 
पर जिससे रागद्वंष की शंखला टूट जावे और आत्मा केवल 
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ज्ञाता दृष्टा बना रहे, वह उपाय स्वाध्याय ही है। निरन्तर मूर्च्छा 
के बाह्य कारणों से अपने को रक्षित रखते हुए अपनी मनोभा- 
बना को पवित्र बनाने के लिए शास्त्र स्वाध्याय जैसे प्रमुख साधन 
को अवलम्बन बनाओ। 

३३. शास्त्र स्वाध्याय से ज्ञान का विकास होता है ओर 
जिनके अभिप्राय विशुद्ध हैं उनके यथाथ तत्त्वों का बोध 
होता है । 

३४७. इस काल में स्वाध्याय स ही कल्याण मांग की प्राप्ति 
सुलभ है । 

३४. स्वाध्याय को तपमें महण किया है अत. स्वाध्याय 
केवल ज्ञान का ही उत्पादक नही किन्तु चारित्र का भी अज्ग है । 


९ऑट जरू-? 


सफलता के साधन 


सफलता के साधन 


कार्यों की विविधता के समान सफलता भी अनेक तरह की 
है। परन्तु उन सभी सफलताओं का उद्दश्य “जीवन सुखी रहे” 
यही है, ओर उसके साधन ये हैं-- 

१, सदा सत्य बोलो, किसी के प्रभाव, बहकाव या दवाव 
में आकर भूठ मत बोलो । 

२. निर्भीकता से रहो 

३. किसी से आधथिक या किसी भी तरह के लाभ की 
आशा मत करो' । 

४. किसी से यश की आश्या मत करो । 

४». किसी से अन्न, वस्र, या किसी भी पदाथ की याचना 
मत करो। 

६. जिस काय के लिये हृदय सहमत हो, यदि वह शुभ 
कार्य है तो अवश्य करो । 

७. स्वीय रागादिक मटन की चेष्टा करो । 

८. परकी प्रशंसा या निन्‍्दा से स्वरूप परान्मुखता न हो 
जावे इस ओर निरन्तर सतक रहो । 

६ सन ओर इन्द्रियों को सदा अपने वश में रखो । 

छ 


चर्णी-वाणी ज्छ 


१० मन के अनुकूल होनेपर भी प्रकृत्ति के प्रतिकृल कोई 
भी काय मत करो | 

११ कहने की प्रकृति छोड़ो, करने का अभ्यास करो | 

१२. किसी कार्य को देखकर भय मत करों। उपाय से 

ए में 

महान से महान्‌ भी काय सहज में हो जाते हैं । 

१३ जो कुछ करना चाहते हो धीरता और सतत प्रयत्न 
शीलता से करो | 

१४ जिस काय से आत्मा में आकुलता न हो उस कार्य 
को ही कतव्यपथ में लाने का प्रयत्न करो। 

४५ किसीको मत सताओ ओर दूसरों को अपने समान 


समझो । 


सदाचार 


१, अनुभवी वक्ताओं के भाषण, तथा सम्पूर्ण शास्त्रों का 
मूल सिद्धान्त एकमात्र सदाचारपू्वक रहना सिखाता है। 

२. सदाचार के बिना सुख पानेका यत्न करना आकाश के 
पुष्पाबचयन के सरश है। 

३ जिस तरह मकान पका बनाने के लिये नींव का पक्का 
होना आवश्यक है, उसी तरह उज्बल भविष्य निर्माण के लिये 
( आदर्श जीवन के लिये ) बालजीवन के सुसंस्कार सदाचारादि 
का सुदृढ़ होना आवश्यक है । 


४9. सभ्यता ओर असभ्यता विद्या से नहीं जानी जाती | 
चाहे संस्कृत भाषा का विद्वान्‌ हो, चाहे हिन्द।, अँभ जी या ओर 
किसी भाषा का विद्वान हो, जो सदाचारी है बह सभ्य है, 
जो असदाचारी है वह असभ्य है । प्रत्युत बिना पढ़े लिखे भी 
जो सद्ाचारी हैं वे सभ्य हैं ओर बुद्धिमान भी यदि सदाचारी 
नहीं तो असभ्य हैं। 

४. सदाचार ही जीवन है। इसको निरन्तर रक्षा करने 
का प्रयत्न करो | 


ब््००्डन 


तीन बल 


१ सांसारिक आत्मा में तीन बल होते हैं--१ कायिक 
२ बाचनिक ओर ३ मानसिक । जिनके वे वलिष्ट होते हैं वे ही 
जीवन का वास्तविक लाभ ले सकते हैं । 


कायबल---- 


२, जिसका कायचल श्रेष्ठ हे वे ही मोक्ष पथ के पथिक 
बन सकते हैं। इस प्रकार जब मोक्षमाग में भी कायबल की 
श्रप्तता आवश्यक है तब सांसारिक काय इसके बिना कैसे हो 
सकते हैं 

. ३. प्राचीन महापुरुषों ने जो कठिन से कठिन आपत्तियां 
आर उपसर्ग सहन किये वे। कायबल की श्रेष्ठता पर ही क्रिये, 
अतः शरीर को पुष्ट रखना आवश्यक है, किन्तु इसी के पोषण 
में सब समय न लगाया जाबे। दूसरे की रक्षा स्वात्मरक्ञा 
की ओर रृष्टि रखकर ही की जाती हे, अपने आपको भूलकर 
नहीं । 


वचनबल---- 


४. जिनमें वचन बल था उन्हीं के [द्वारा आज तक मोक्ष 
मार्ग की पद्धति का 7्रकाश हो रहा हे, ओर उन्हों की अकास्य 
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बुक्तियों ओर तकों द्वारा बड़े बड़े वादियों का गर्ब दूर 
इआहे। 

४. बचन बल की ही ताकत है कि एक वक्ता व गायक 
अपने भाषण या गायन से श्रोताओं को मुग्ध करके अपनी 
ओर आकर्षित कर लेता है। जिनके वचनबल नहीं वह 
मोक्षमार्ग की प्राप्ति करने में अक्षम होता हे । 


मनोबल--- 


६ मनोबल में वह शक्ति हे जे अनन्त जन्मार्जित कलझों 
की कालिमा को एक क्षण में प्रथक्‌ कर देती हे । 


७५ जिससे आत्महित फी सम्भावना है उसे कष्ट मत 
दो। आत्महित का मूल कारण सद्विचार है ओर उसका 
उत्पादक मन है, अतः उसे प्रत्येक कार्य करने से रोको। यदि 
बह दुबल हो जायगा तो आत्महित करने में अज्ञम हो जाओगे। 

८. सब्र दोषों में प्रबल दोष मन की दुर्बलता है । जिनका 
मन टुबल है वे अति भीरु हैं ओर भीरू मनुष्य के लिए ससार 
में कोई स्थान नहीं । 

६ मनोबल की विशुद्धता का ही परिणाम है कि जिसके 
द्वारा यह प्राणी शुभ भावनाओं हारा अनुपम तीथहूर प्रकृति 
का बन्धकर ससार का उद्धार करने में समर होता है । 

१०, अमन्‍्तरज्ञ तप में सवप्रथम मनोबल की बड़ी आवब- 
श्यकता है। मनोबल उसी का प्रशंसनीय हे जो प्रपत्च ओर 
बाह्य पदार्थों के संसर्ग से अपनी आत्मा को दूर रखता है । 

११. जिनके तीनों बल श्रेष्ठ हैं वे इस लोक में सुखी हैं 
अर परलोक में भी सुखी रहेंगे। 
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१२. संसार में जितने व्यापार हैं वे सब मनोबल पर 
अवलम्बित हैं। मनोबल ही बल है !इसके बिना असनी जीवों 
में सम्यग्दशन की योग्यता नहीं । 


हमारा कत्तेव्य-- 


बर्तमान मे हम लोग कषाय से दग्ध हो रहे हैं जिससे 
तोनों बलों की रक्षा का एक भी उपाय हमारे पास नहीं है । 
काय की ओर हृष्टिपात करने से यह अनायास समझकर में आ 
जाता है कि हमने कायबल की तो रक्षा की ही नहीं शेष दो बलों 
की भी रक्षा नहीं की । 


शारीरिक बल का कारण माता पिता का शरीर है । हमारी 
जाति के रिवाज ने बालविवाह, अनसेल विवाह, वृद्ध विवाह 
आर कन्या विक्रय को जन्म दिया जिससे समाज का ही नहीं 
वबरन धम का भी हास हुआ । यदि ये कुरीतियाँ न होतीं तो 
बलिप्ठ सन्‍तति की वह परम्परा चलती जो दूसरों के लिए 
आदश होती ओ।र जिससे वचनबल ओर मनोबल की श्र छता 
की भी रक्षा होती। 


जिस समाज मे इन तीनों बलों की रक्षा नहीं की जाती 
वह समाज जीवित रहते हुए भी म्रतप्राय है। हमें आशा है 
कि सबका ध्यान इस ओर जायगा ओर वे अपनी सामाजिक, 
नतिक तथा धामिक परम्परा को अल्लुण्णु बनाये रखने के लिए 
निम्न विचारों को काय रूप में परिणत करेंगे-- 


१, बाल विवाह, अनमेल विवाह. वृद्ध विवाह ओर 
कन्याविक्रय या वरविक्रय जैसी घातक दुष्ट प्रथाओं का बहि- 
प्कार करना । 


जज तीन कक 


माता पिता का आदर्श सदाचारी ग्रहस्थ होना । 
अपने बालकों को सदाचारी बनाना । 
सनन्‍्तति को सुशिक्षित बनाना | 
४ बालकों में ऐसी भावना भरना जिससे वे बचपन से 
ही देश, जाति और घर की रक्षा करना अपना कतेव्य समझें ।' 


कण ए् 


(>> च्छ्ंर 


र्‌ः 


कत्तंन्य 


१ मन में जितने विकल्प पैदा होते हैं उनमें से यदि 
सहस्रांश भी काये रूप में परिणत कर लिए जायें तो समझो 
कत्तव्यशीलता के सम्मुख हो गये । 


२ जो कतंव्यपरायण होते हैं वे व्यथ विकल्प नहीं 


कर 


करते । 


3, यदि कतंव्य की गाड़ी लाइन पर आ गई तो समझो 
अभीष्ट नगर पास है । 


४५ स्वर्ण सानन्द रहो, दूसरों को कष्ट मत पहुंचाओ, 
हु हु 
जीवन को साथक बनाओ यही मानव जीवन का कत्तंठ्य हे ! 


४ यह जीव आज तक निमित्त कारणों की ग्रधानता से 
ही आत्म-तत्त्व के स्वाद से वश्ित रहा । शअत्तः स्व की ओर ही 
दृष्टि रखकर श्रेयोमाग की ओर जाने की चेष्टा करना मुख्य 
कत्तव्य है । 

६ महर्षियों या आचार्यों द्वारा निर्दिष्ट पथ का अनुसरण 


कर ओर अपनी मनोवृत्ति को स्थिर कर स्वार्थ या आन्मा की 
पु 
सिद्धि करना मनुष्यों का कतंव्य होना चाहिये । 


उद्योग 


१, जिस कार्य को मनुष्य करना चाहे बह हो सकता है 
परन्तु उसके कारणों के जोड़ने में अहर्निश प्रयत्न करना 
पड़ेगा । जबतक उद्योग नहीं, काये की सिद्धि असस्भव है. | 

२. प्रयास करना तब तक न छोड़ी जब तक अभीष्ट सिद्ध 
नहीं जाय | 

३. केचल कल्पना द्वारा उत्कषशील बनने की आशा 
छोड़ो, पुरुषाथ करो तो जीवन में नवमड्जल प्रभात अवश्य 
होगा ! 

४. नियमपूवक उद्योग से अल्पज्ञ भी ज्ञानी हो जाता है 
आओर अनियमित उद्योग से बहुज्ञानी भी अल्पज्ञ हो जाता है। 

४. केवल मनोरथ करना कायरों का कर्स॑व्य है। कार्य 
सिद्धि के लिये मन, बचन ओर काय से प्रयत्नशील होना 
शूरवीरों का कत्तव्य है । 

६. जो संकल्प करो उसे पू्ण क्रने की चेष्टा करो। चेष्टा 
नाम प्रयत्न या उद्योग का है । प्रयत्न के बिना मनुष्य परसा 
हुआ भोजन भी नहीं कर सकता, तब अन्य कार्यों की सिद्धि 
तो दुस्‍्कर है ही । 


22 (छ) लमि) 


घेय्यं 


१ कोई भी काय करो धोरता से करो, व्यप्न होने की 
आवश्यकता नहीं। यदि धेय्य गुण अपने पास है तब सभी 
गुणों का भण्डार अपने हाथ है। 


२ प्रत्येक व्यक्ति को अपने उज्बल भविष्य के निर्माण के 
लिये धीरता, गम्भीरता तथा कार्थानुकूल प्रयत्नशीलता की 
महती आवश्यकता है। हम श्रेयस्‌ प्राप्ति के लिए निरन्तर 
आकुल होते रहते हैं--'क्या करे' ”? कहाँ जावे" ”? किसकी 
सज्ञति कर ?” आदि तक जाल में अमूल्य मानव जीवन को 
व्यथ व्यत्तीत कर देने हैं अतः प्रत्येक सनुष्य को इस तक और 
संकल्प जाल को छोड़ रागद्वेष शत्रु की सेना का सामना करने 
के लिये घीर वीर बनना चाहिये। 

३ घीरता गुण उन्हों के होता है जो बलशाली और संसार 
से भयभीत हैं । 

४ धीरता सुख की जननी है । 


४ अधीरता ही काय की प्रतिरोधिका है। जे अधीर 
नही होते किन्तु निश्चल हैं, वे ही मोक्षमाग के जिज्ञासु और 
पथिक हैं । 


६ यदि कोई आपको निर्दोष होन पर भी दोषी बना देजे 


ज्‌९्‌ जैये 
तब आपको धार्मिक कार्यों से विश्मुल नहीं होना चाहिये तथा 
बिद्रोहियों के आरोप से उनके प्रति छुब्ध नहीं होना चाहिये। 
प्रत्युत आपत्तियों के आने पर धीरता के साथ पहले की अपेक्षा 
अधिक प्रयास उस कार्य को सफल बनाने का करना चाहिए 
इसी में भलाई हे । 

७ उतावली न करो धेय्य तुम्हारा कार्यसाधक है । 

८ केवल वर्तमान परिणाम से उद्देजित होकर अधीरता 
से काम मत करो, सम्भव हे अधीरता से उत्तर काल में गिर 
जाओ । 

६ विपति के समय धीरता ही उपयोगिनी हे। यद्यपि 
उस समय धेय्य धारण करना कठिन प्रतीत होता है परन्तु 
जो साहस से काये करते हैं उन्हें सभी विपसियाँ सरल हो 
जाती हैं । 

१०. चित्त में धीरता गुण है तो कल्याण अवश्य होगा। 

११ अधीर होकर ही मनुष्य अधिक दुःख के पात्र बनते 
हैं आर उस अधीरता के द्वारा अपनी शक्ति को क्षण करते 
करते जब एक दिन एकदम निबल हो जाते हैं तब कोई काय 
करने के योग्य नहीं रहते, निरन्तर संक्लेश परिणाओं की प्रचुरता 
से दुःख ही दुःख का सरप्न देखते रहते हैं. । 

१२ धोरता ही सब कार्यों का साधक है । अन्तमुंहूत 
पयन्त की गई धीरता ही ध्यान में सहकारी होती है । इसके 
बिना चित्त व्यग्न रहता हे ओर जिसका चित्त व्यग्न हे वह एक 
ज्ञेय में चित्त को स्थिर करने में असमथ हे । 


ऋ्ट-त्पसयब्बन 


आत्म-समालोचना 


१ अपने आप की समालोचना संसार बन्धन से मुक्ति 
का प्रधान कारण है । 

२. आत्मगत दोषों को प्रथक्‌ करने की चेश ही श्रेयरकरी 
है। अन्य की समालोचना केवल पयवसान में दुःसंस्कार का 
ही हेतु है । 

३, हम लोगों ने परण्दार्थ की समालोचना में अपना हित 
समम रक्‍्खा है। परपदाथ की अपेक्षा जो निज की समालोचना 
करते हैं वे ही परमपद्‌ के भागी होते हैं। 

४ दूसरे की आलोचना करना सरल है किन्तु अपनी 
त्रुटि देखना विवेकी मनुष्य का कर्च्तव्य हे! 

५ पर को समालोचना से आत्महित होना दुलेभ है। 

६ जो अपनी समालोचना से नहीं घबड़ाते, अन्त में वे 


ही विजयी होते हैं । 
७, दूसरे के द्वारा को गई समालोचना को धेर्यपूर्वक सुनने 
की आदत डालो ओर उससे लाभ उठाओ | 
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चित्त की एकाग्रता 


१. चित्त बृत्ति को शान्त ओर एकाग्र करना ही परसपद 
पाने का उपाय है । 


२ चित्तवृक्ति को स्थिरता परमतक्त्व जानने में सहायक 
है। परमत्तत्व का जानना ओर परमतस्तव रूप होना दोनों भिन्न 
हैं, जानना कार्य क्षपोपशम से होता है' ओर स्थिरता मोह की 
कृशता से होती है | 

३, चित को चद्वलता मोक्षमार्ग में बाधक ओर स्थिरता 
मोक्षमाग में साधक है । 

४ चित्त की चशख्नलता से फायसिद्धि न कभी हुई, न हो! 
सकती है । 

४५ चित्तवृत्ति को सब भंमटों से दूर कर उसे आत्मोन्मुख 
करने से ही कल्याण होगा । 

६ चित्त्त्ति निरोध का अथ विषयान्तर से चित्त हटा 
कर एक विषय में लगाना है ओर उसमें कषाय की कलुषता 
न होने देना है। क्योंकि कलुषता ही बन्ध की जननी है | 

७. स्थिर भाव ही काय में सहायक होता है' अतः जो 
कार्य करना इष्ठ हो उसे हृढ़ अध्यव्षाय से करने की चेष्ठा करो । 


चर्णी-बाणी दर 


८ जो कुछ करना चाहते हो उसे निश्चल चित्त से करो । 
सन्देह की तुला पर आरूद होने की अपेक्षा नीचे रहना ही 
अच्छा है। 

यदि चित्त को रिथर रखने की अभिलाषा है तब--( १) 
पर पदार्थों के साथ सम्पक न करो । (२) किसी से व्यर्थ पत्र- 
व्यवहार न करो | (३) ओर न किसी से व्यर्थ बात करो । 
(४) मन्दिर जी में एकाकी जाओ । (४) किसी दानी की 
मर्यादा से अधिक प्रशंसा कर चारण बनने की चेष्टा मत करो, 
दान जो करेगा अपने हित की हृष्टि से करेगा, हम उसका गुण- 
गान करे सो क्‍यों ? गुणगान से यह तात्पय है कि आप डसे 
प्रसन्ष कर अपनी प्रशंसा चाहते हो । इसका यह अथ नहीं कि 
किसी की स्तुति मत करो उदासीन बनो । 


9 2->ब्बर्सा 


मानव पर्म 


मानवधर्म 


१. भानवत्ता वह विशेष गुण है जिसके बिना मानव 
मानव नहीं कहत्शा सकता । मानवता उस व्यवहार का नाम है. 
जिससे दूसरों को दुख न पहुँचे, उनका अहित न हो, एक दूसरे 
को देख कर क्रोध की भावना जाग्रत न हो । संक्तेप में सहृदता- 
पूर्ण शिष्ट और मिष्ट व्यवहार का नाम मानवता है | 

२ मनुष्य वही है जो आत्मोद्धार में प्रयत्नशील हो । 


३ मनुष्यता वही आदरणीय होती है जिसमें शाम्तिमाग 
की अवहेलना न हो । 

४ मनुष्य का सबसे बड़ा गुण सदाचारता ओर विश्वा- 
सपात्रता है। 

४ मनुष्य वही है जो अपनो प्रवृत्ति को निर्मल करता है । 

६ पत्येक वस्तु सद॒पयोग से ही लाभदायक होती है। 
यदि मनुष्य पर्याय का सदुपयोग किया जावे तो देवों को भी 
वह सुख नहीं जो मनुष्य प्रा; कर सकता है । 

७. आत्मगोरव इसो में है कि विषयों की तृष्णा: से बचा 
जाये, मानवत्ता का मूल्य पहिचाना जाए। 

८. वह मनुष्य मनुष्य नहीं जो नोरोग होने पर भी आत्म 
कल्याण से विमुख रहे । 


वर्णी-बाणी ७ 


६. चक्जलता मानवता का दूषण है । 

१०, मलनुष्यजन्म प्राप्त करना सहज नहीं यदि इसकी 
सार्थकत' चाहते हो तो अपने दैनिक कार्यों मे पूजा और रवा- 
ध्याय को महत्त्व अवश्य दू।, परस्पर तत्त्व चर्चा करो, कलह 
छोड़ो ओर सहनशील बने। । 


१९ मानव पर्याय को साथकता इसी में है कि आत्मा 
निष्कपट रहे । 

१२. संसार में वे ही मनुष्य जन्म को सफल बनाने की 
योग्यता के पात्र हैं जो असारता में से सार वस्तु के प्रथक्‌ करने 
में प्रयल्नशील हैं. । 

१३ जिसने इस अमूल्य मानवजीवन से स्वपर शान्ति फा 
लाभ न लिया उसका जन्म अकतूल के सहृश किस काम का 


९४ मनुष्य वही है जो अपनी आत्मा को संसार दुःख 
से मुक्त करने को चेष्टा करे। संसार के दुःखहरण की इच्छा 
यदि अपने लक्ष्य को दृष्टि मे रख कर नहीं हुई, तब वह मानव 
महापुरुषों की गणना में नहीं आता | 

१४ भनुष्य वही है जो अपने बचनों का पालन करे | 

१६ सबसे ममत्व त्याग कर अपना भविष्य निर्मल करो | 

१७ संसार स्तेहमय है | इस स्समेह पर जिसने विजय पा 
ली वही सनुष्य है | 


१८. मनुष्य जन्म ही में आत्मज्ञान होता है, सो नहीं, 
चारों ही गति आत्मज्नान में कारण है परन्तु संयम का पात्र 
यही मनुष्य जन्म है, अतः इसका लाम तभी है जब इन परप- 
दाथों से ममता छोड़ी जावबे। 


दप आनवर्णओ 


१६. मनुष्य फो यह उचित है कि बह अपना लक्ष्य स्थिर 
कर उसी के अनुकूल प्रवृत्ति करें। मेरी सम्मति से लक्ष्य वह 
होना चाहिये जिससे पर को पीड़ा न पहुँचे | 


२०. मानव जाति सबसे उत्तम है, अतः उसका दुरुपयोग 
कर उसे संस।र का कण्टक मत बनाओ | इतर जाति को कष्ट 
देकर मानव जाति को दानव कहलाने का अवसर मत दो । 


२१, मनुष्यायु महान पुण्य का फल है। संयम का साधन 
इसी पर्याय में होता है। संयम निवृृत्ति रूप है, ओर निवृत्ति 
का मुख्य साधन यही मानव शरीर है । 


२२९ ससार की अनन्तानन्त जीव राशि में सनुष्य संख्या 
बहुत थोडी है । किन्तु यह अल्प होकर भी सभी जीवराशियों 
में प्रधान है। क्योंकि मनुष्य पर्याय से ही जीब निज शक्ति 
का विकाश कर संसार परम्परा को, अनादि कालीन मार्मिक 
दुःख सनन्‍्तति को समूल नष्ट कर अनन्त सुखों का आधार परम- 
पद प्राप्त करता है । 


२३, मनुष्य वही है जो पर की ममकटों से अपने को सुर- 
जल्षित रखता है। 


२४ मनुष्य वही प्रशस्त है जो हृढ़ाध्यबसायी हो । 


२४५ मनुष्य वहो है जिसमे मनुष्यता का व्यवहार है। 
मनुष्यता बही है जिसके होने पर स्वपरभेद विज्ञान हो जावे। 
स्वपर भेद विज्ञान वही है. जिसके सद्भाव में आत्मा सुमाग- 
गामी रहता है.। सुमार्ग वही है जिससे आत्मपरणरति निर्मल 
रहती है और आत्मनिमलता वही है जिससे मानव मान- 


बता का पुजारी कहलाता है | 
डु 


-अर्शी-वासी ६६ 


२६. संयम का उदय इसी मानव पर्याय में होता है अतः 
संसार नाश भी इसो पर्याय में होता है। क्योंकि संयमगुण 
आत्मा को संसार के कारणभूत विषयों से निवृत्त करता है। 


ब्क्ः०ण्ड्न 


धर्म 


१. धर्म का मूल आशय जाने बिना धार्मिक भाव तथा 
धर्मात्मा में अनुराग नहीं हो सकता | 


२. आत्मा की उस निश्वल परणत्ि का नाम धर्म है, 
जहाँ मोह ओर ज्ञोभ को स्थान नहीं । 

३ धरम की उत्पत्ति निष्कषाय भावों में है। 

४. धर्मे का लक्षण मोह ओर क्ञोभ का अभाव है । जहाँ 
मोह और क्षोम है यहाँ धरम नहीं हे । 

५. यद्यपि मन्द कषाय के कामों में धर्म का व्यवहार 
होता है । १२ वास्तव में स्वरूप लीनता का नाम ही धम है। 

६. स्थानों में धर्म नहीं, पण्डितों के पास धर्म नहीं, 
त्यागियों के पास धर्म नहीं, धर्म तो निम्न न्थ गुरुओं ने आत्मा 


में ही बताया है) वह अपने ही पास है। उसे ढड़ने के लिए 
अन्यत्र जाने की आवश्यकता नहीं । 


७. धर्मौत्मा जीव वही है जो कष्ट काल में भी धम न छोड़े | 
८. जिनको धमम पर श्रद्धा है उनके सभी उपद्रव दूर हो जाते हैं। 


६. जहाँ धार्मिक जीवों का निबास होता है वही भूमि 
तीथ हो जाती है। 


बर्णा-वाणी हद 


१०. धर्म का व्यवहार रूप और है भीतरी रूप और है । 
शरीर की शुद्धता ओर है आत्मा की शुचिता इससे परे है । 
उसी के लिये यह धर्म है। 

१९, पुस्तकादि में धर्म नहीं। धम के स्वरूप के जानने 
में ज्ञानी जीव को पुस्तक निमित्त है । 

१२ धम का लाभ प्रतिज्ञा पालने से नहीं होता बह तो 
निमित्त है, घम लाभ तो आत्मपरिणशा्ों को निर्मल रखने से 
ही होता है | 

१३ जीवों की रक्षा करना ही धर्म है। जहाँ जीवधात 
मे धर्म माना जावे वहॉ जितनो भी बाह्य क्रिया है. सब विफल 
है। धर्म वह पदाथ है जिसके द्वारा यह प्राणी ससारबन्धन 
से मुक्त हो जाता है। जहाँ प्राणी का घात घम बताया जावे 
उनके दया का अभाव है; जहाँ दया का अभाव है वहॉ धर्म 
का अंश नही, जहाँ धम नहीं बहॉँ संसार से मुक्ति नहीं । 

१४. शास्त्र की कथा छोड़ो, अनुभव से ही देख लो, एक 
सुई अपने अंग मे छेदे।, फिर देखो आपको क्या दशा होती है । 
भोले संसार की वच्चना करने के लिये अनथ वाक्यों की रचना 
कर अपनी अजीविका सिद्ध करने के लिए लोगों ने अनथ - 
कारी पाप-पोषक शाझ्ओों की रचना कर दूसरों को ठगा और 
अपने का भी ठगा। 

१४ धर्म के नाम पर जगत ठगाया जाता है प्रत्यक्ष ठग 
से धर्म ठग अधिक भयद्'ुर होता है । 

१६ धर्म का सम्बन्ध आत्मा से है न कि शरीर से। 
शरीर तो सहकारी कारण है। जहाँ आत्मा की परिणति मोहादि 
पापों से मुक्त ह। जातो है वहीं धर्म का उदय होता है। 


झ९ «.. चर्म 


१७, धर्म बस्तु कोई बाह्य पदाथ महीं, आत्मा फी निमल 
परिर'त्ति का नाम ही धर्म है। तब जितने जीव है सभी में उसकी 
योग्यता है परन्तु इस योग्यता का विकाश संज्ञी जीब के ही 
होता है। जो असंज्ञी हैं अर्थात्‌ जिनके मन नहीं है उनके तो 
उसके विकास का कारण ही नहीं। संज्ञी जोबों सें एक मनुष्य 
ही ऐसा है जिसके उसका पूर्णा विकास होता है । यही कारण 
है कि सब पर्यायों में मनुष्य पर्याय ही उत्तम मानी गई है। 
इस पर्याय से हम संयम धारण कर सकते हैं अन्य पर्याय में 
संयम की योग्यता नहीं । पद्लेन्द्रियों के विषयों से चित्तवृत्ति 
को हटा लेना तथा जीवों की रक्षा करना ही संयम है। यदि 
इस ओर हमारा लक्ष्य हो जावे तो आज ही हमारा कल्याण 


हो जावे । 


१८, बाह्य उपकरणों की प्रचुरता धर्म का उतना साधन नहीं 
जितनी निर्मेल परिणति धमसंका अग है । भूखे मनुष्यको 
आभूषण देना उतना तृप्तिजनक नहीं जितना दो रोटी देना 
तृप्रिजनक होगा । 

१६. धर्म का मूल कारण निंलता है और निर्मलता का 
कारण रागादिक की न्यूनता है | रागादिक की न्यूनता पंचेन्द्रिय 
विषयों के त्याग से होती है। केवल गल्पवाद में धम नहीं होता । 

२० धर्म वही कर सकता है जो निलोमभ हो । 

२१, धर्म से उत्तम वस्तु संसार में नहीं। धम में ही बह 
शक्ति है कि संसारबन्धत से छुड़ाकर जीबों को सुख स्थान में 
पहुँचा दे । 

२२ धम तो वास्तव में निम्न न्थके ही होता है और निम्न न्‍्थ 
वही कहलाता है जो अन्तरज्ष से भावपूबंक हो। बैसे तो बहुत 


वर्णी-वाणी ७ 


से जीव परिग्रहविहीन हैं फिन्तु आभ्यन्तर परिग्रह के त्यागे 
बिना इस बाह्य परिग्रह को छोड़ने की कोई प्रतिष्ठा नहीं । अतः 
आशभ्यन्तर की ओर लक्ष्य रखना ही भ्रेयस्कर है | बाह्य परिम्रह 
तो अपने आप छूट जाता है। 

२३. धरम रत्नन्नय रूप है उसमें वद्चना के लिए स्थान नहीं! 

२४ धर्म का यथार्थ आचरण पाले बिना कभी भी धमात्मा 
नहीं हो सकता । 

२४५. आज धम का लोप क्यों हो रहा है ? यद्यपि विभिन्न 
धम के अनुयायी राजा हैं पर उनका वास्तविक हितकारी धम 
नष्ट हो चुका है. केबल ऊपरी ठाठ है। वे विषय में मग्न हैं 
ओर जहाँ विषयों की प्रचुरता है. वहाँ धम को अवकाश नहीं 
मिल सकता । जहों विषय की प्रचुरता है. बहाँ न्याय अन्याय 
का यथाथ स्वरूप नहीं | 

२६ धार्मिक बातों पर विचार करो तो यही कहना पड़ता 
है कि जिस ग्राम मे मन्दिर ओर मूर्तियों की प्रचुरता है यदि 
वहां पर नया मन्दिर न बनवाया जावे, गजरथ न चलाया जावे, 
तब कोई हानि नहीं ! वही द्रव्य दरिद्र लोगों के स्थितीकरण 
मे लगाया जावे ! उस द्रव्य के और भी उपयोग हैं जैसे :-- 

१--बालकों को शिक्षित बनाया जावे । 

२--धर्म का यथाथ ररूप समझा कर लोगों की धरम में 
प्रवृत्ति कराई जावे । 

३--आचीन शाख्रों की रक्ता की जावे । 

४--आचीन सन्दिरों का जीर्णोद्धार कराया जावे । नई नई 
प्रतिमायें खरीदने की अपेक्ता जगह जगह पड़ी हुई प्राचीन 
मनोहर मूर्तियों को मन्दिरों में विराजमान कराया जाय । 


ज्श्‌ भफ़े 

४--सव विकल्प छोड़कर स्वयं उस द्रव्य का यथा योग्य 
विभाग कर अपने योग्य द्रव्य को रख कर सहधर्मी भाइयों को: 
आश्रय देकर धमंसाधन में लगाया जावे | 


सुख 


१ निर्मोही जीव ही सख के भाजन होते हैं। मोही जीव 
सदा दखी रहते है, उन्हें सुख का मार्ग समशरण में भी नहीं 
मिल सकता | 


२ मर्छा म जितनी घटी होगी उतना ही आनन्द मिलेगा | 


३ बहत से लोग कहा करते हैं कि संसार तो दुःख रूप ही 
है, इसमे मुख नहीं। परन्तु यदि तत्त्व दृष्टि से इस विपय पर 
विचार विमश किया जाय तो यही निष्कष निकलेगा कि यदि 
ससार मे दुख ही है तब क्‍या यह नित्य वस्तु है ? नही, 
क्योंकि दुख पयोय का विध्वंस देखा जाता है ओर प्रयास भी 
प्राणियों का प्रायः निरन्तर ठःख दूर कर सुखी होने का रहता है | 
अत सिद्ध हे कि यह वस्तु (दुःख) अस्थायी है । अत “ससार 
मैट ख हे" इसका यही आशय है कि आत्मा के आनन्द नामक 
गुण में माहज भाव द्वारा विकृति आ गई है । बही आत्मा को 
दुःखात्मक वेदना कराती है । जैसे कामला रोगी को सफेद शस्त्र 
भी पीला प्रतीत होता हे, वास्तव में पीला नहीं, उसी तरह मोहज 
विकार में आत्मा दु.खमय प्रतीत होता है, परमाथ से ढखी नहीं 
अपितु सुखी ही है । 


४. सयस से रहना ही सुख और शान्ति का सत्य उपाय है । 


टू खुस्म 


४ उर्याक्त जितना अल्प परिप्रही होगा उतना ही अंधिक 
सुखी होगा । 

६. सुख रचकीय परणति के उदय में है, बाह्य पस्तुओं के 
ग्रहणादि व्यापार में नहीं । 

७, स्वकथा को छोड़ कथान्तर ( परकथा ) का त्याग 
करना आत्सीय सुख का सहज साधन है । 

८. पूज्यता का कारण वास्तविक गुण परणति है । जिसमे 
बह है वही श्लाध्य ओर सुख का पात्र है । 


६ पराधीनता का त्याग ही स्वाधीन सुख का मूल मन्त्र है। 

१० सांसारिक पदार्थों से सुख की आशा छोड़ दो अपने 
आप सुखी हो जाओगे । 

११, सभी के लिये हितकारी प्रवृत्ति करो, कषायों के उदय 
आने पर देखने जानने का उद्यम करो, उपेक्षा दृष्टि को निरन्तर 
महत्त्व दे प्रत्येक व्यक्ति को खुश करने की केष्टा न करो, इसी 
में आत्मगौरव और सुख है । 

१९ अशान्ति के कारण उपस्थित होने पर अशान्त मत 
बनो, अन्य लोगों की ग्रवृत्तियों देखने की अपेक्ता अपनी प्रवृत्ति 
देखो, बाते बनाकर दूसरों को तथा अपने आप की मत ठगो, 
एक दिन अपने आप॑ सुखी हो जाओगे । 

१३, आनन्द का समय तभो आवबेगा जब कुट्धग्बी जन 
तथा शत्रु और मित्रों में समता आ जायगी । 

१४ किसी की चिन्ता मत करो, सदा विशुद्धता से रहो, 
आपत्ति आवे उसे भी भोगो, सुख को सामग्री आवबे तब उसे भी 
भोग लो यही सुख का सस्ता नुसखा है । 


करती -वाणी जे 


१४. मूर्ख समागम से प्रथक्‌ रहना ही आत्मकल्याण का 
मूल मन्त्र है। पर में परत्व ओर निज में निजत्व ही सुख का 
मूल कारण हे। 

१६ जीवन को सुखमय बनाने के लिये अपने सिद्धान्त 
का स्थिर करो । परन्तु वह सिद्धान्त इतना उत्तम हो कि आजन्म 
क्या आमुक्ति भी उसमे परिबतन न करना पड़े । 


१७, सुख का मूल कारण अन्‍्तः चित्तवृत्ति की स्वच्छता है । 


१८ स्व समय को स्वसमय में लगाना मनुष्य जन्म का 
कतंज्य ओर सुख का कारण है । 

१६ तटस्थ रहने मे ही सुख है । 

२० हमी अपनी शान्ति के बाधक हैं । जितने भी 
पदाथ संसार मे हैं उनमेसे एक भी पदाथे शान्तरवभाव का 
बाधक नहीं । बतेन में रक्खी हुई मद्रा अथवा डिब्बे में रक्खा 
हुआ पान पुरुषों म॑ं विकृति का कारण नहीं। पदाथ हमे बलात्‌ 
विकारी नहीं करता, हम स्वयं मिथ्या विकल्पों से उसमें इश्टानिष्ट 
कल्पना कर सुखो और दुखी होते हैं । कोई भी पदाथ न तो सुख 
देता हे ओर न दुःख देता है, इसलिये जहाँ तक बने आशभ्यन्तर 
परिणामों की विशुद्धि पर सदेव ध्यान रखना चाहिए । 


२१ सुख दुःख की व्यवस्था तो अपने मे बनानी चाहिये 
बाह्य पदार्थों मे नहीं | उद्यान फी मन्‍्द सुगन्धित हवा और फूलों 
की सुगन्धि, भव्य भवन के पलग ओर कुर्सियाँ, वन्‍्दीजन की 
बन्दना, पट्रस व्यज्लन, मधुरालाए संलापिनी नवोढा ख्री, 
सुन्दर वखाभूषण ओर आज्ञाकारी स्वजन आदि सुख साधक 
बाह्य सामग्री के रहने पर भी एक सम्पन्न घनिक अन्‍न्तरद्ञ में 
व्यापरादि को शल्य होने से सुख से त्रश्नित रहता है. जब कि इस 


धर झुख 
सब सुख को सामग्री से हीन दीन कुली चेन को बंशी बजाता 
है । अतः सुखों की ग्रात्रि परपदार्थों ढारा मानना महती मूल है । 

२२ जितना हमारा प्रयास है केवल दुःख को दूर करने 
का है हम अनेक उपायों से उसे दूर करने की चेष्टा करते हैं । 
निद्राभज्ञ होनेपर जब जाग्रृत अबस्था में आते हैँ तब एक दम 
श्री भगवान्‌ का स्मरण करते हैं । उसका यही आशय है--“हे 
प्रभो ! ससार दुख का अन्त हो सच्ची शान्ति और सुख प्राप्त हो ।” 

२३. पर पदाथ के निमित्त से जो भी बात हो उसे पर जानो 
ओर जबतक उसे विकार न सममोगे आनन्द न पाओगे | 

२४ सुखी होने का सर्बोत्तम उपाय तो यह हे कि पर 
पदार्थों में स्वत्व को त्याग दो । 

२५. आशभ्यन्तर बोध के बिना सुख होना असम्भव है | 
लोकिफ प्रभुतावाले कदापि सुखी नहीं हो सकते । 

२६ सन्‍्तोष ही परम सुख और वही सश्चा धन है । सन्तो- 
घास्ृत से जो तृप्ति आती है बह बाह्य साधन से नहीं आती । 

२७. गृहस्थ के सच्चे सुख का साधन यही है कि अपने 
उपयोग को-- 

१--देवपूजा २ गुरु उपासना ३ स्वाध्याय ४ संयम ४ तप 
आर ६ दान आदि शुभ कार्यों में लगावे। 

२--आय से व्यय कम करे । 

३--सत्यता पूवक व्यापार करे भले द्वी आय कम हो | 

४--अ्रभक्ष्य भक्षण न करे । 


५--आवश्यकताएँ कम करे । आवश्यकताएँ जितनी कम 
होंगी उतना ही अधिक सुख होगा । 


चर्शी-याणी फ््दृ 


श्थ इस संसार में वही जीव सुख फा अधिकारों है जो 
लौकिक निमित्तों के मिलने पर हष॑ और विषाद से अपने को 
बचा सकता है | 

२६ अन्‍्तरज् मे जो धोरता है वही सुख की जननो है । 


३०. “संसार में सख नहीं” यह सामान्य वाक्य प्रत्येककी 
जिह्ना पर रहता हे | ठीक हे, परन्तु संसार पर्याय के अभाव करने 
के बाद तो सुख नियम से होता है । इससे यही प्रतीत होता है 
कि बह सुख कही नहीं गया केवल विभाव परिणति हटाने की 
हे आवश्यकता है । 

३१ संसार में वही जोक सुख का पात्र है जो अपने हित 
की अवहेलना नहीं करता । 

३२ पर पदार्थों की अधिक संगति से किसीने सुख नही 
पाया । वे इसको त्यागने से ही सुख के पात्र बने हैं | 

३३ जिसके अन्‍्तरज्ञ में शान्ति हे उसे बाह्य वेदना कभी 
कष्ट नहीं दे सकती । 


३५ वही जीव ससार में सुखी हो सकता हे जिसके पवित्र 
हृदय में कपाय की वासना न रहे, जिसका व्यवहार आशभ्यन्तर 
की नि्मंलता को लिये हुए हो | 

३५ हम कहते हैं कि संसार रत्रार्थी है। तब क्या इसका 
यह अथ है कि हम रवार्थों नहीं। अतः इन अप्रयोजनभूत 
विकल्पों को छोड़ कर केवल भाध्यस्थ भाव की वृद्धि करो। यही 
सुख का फारण हे । 

३६. “ज्ञानावरणादि पुद्गल की पर्याय हैं उनका परिणमन 
पुद्गल में हो रहा है । उसके न तो हम कर्ता हैं, न गहीता हैं, 


७ खुख 


ओर न त्यागगेबाले ही हैं” ऐसी वस्तुस्थिति जानकर भी जो देह 
धन सम्पत्ति आदि में ममत्व नहीं त्यागते वे उन्‍्मार्गगामी जीव 
बाह्य त्याग कर के कभी सुखो नहीं हो सकते । 

३७, धर्म का मूल सिद्धान्त हे कि बही आत्मा सुख पूवंक 
शान्ति लाभ करने का पात्र होगा जो इन पदार्थों के प्रपन्न से 
प्रथर्‌ होकर आत्मा की और ध्यान रखेगा । 

३८ सुख न संसार में है, न मोक्ष में, न कर्मों के बन्धन 
में, न कर्मों के अभाव में, सुख तो अपने पास हू । परन्तु उस 
निराकुल सुख का आत्मा के साथ तादात्म्य सम्बन्ध होते हुए 
भं, भोह वश हम उसे अन्यत्र खोजने में लगे हैं । 

३६ चित्त में जो लोभ है उसे त्याग दो, जो कुछ मिले उसी 
में सुख है । 

४० यदि धन संतोष का कारण होता तो सबसे अधिक 
सनन्‍्तोष धनो लोगों को होता, त्यागी वर्ग तो अत्यन्त दुखी हो 
जाता । परन्तु ऐसा नहीं। हैं क्योंकि त्यागी सुखी और धनी दुखी 
देखे जाते हैं । इसका मूल कारण यह है कि इच्छा के अभाव 
में सुख होता है । 

४९. जहाँ तक हमारा पुरुषार्थ हे श्रद्धान को निमेल बनाना 
चाहिये | तथा विशेष विकल्पों का त्याग कर सन्माग्ग में रत 
होना चाहिये । यही सुख का कारण है । 


६7२ 


शान्ति 


१. शान्ति का मूल फारण अशान्ति ही हे। जब तक 
अशान्ति का परिचय हमको नहीं तभी तक हम इस दुःखमय 
संसार में भ्रमण कर रहे हैं। यदि आपको अशान्ति का अनुभव 
होने लगा तब समभिये कि आपका संसार तट निकट ही है । 


२. आभ्यन्तर शान्ति के लिये कषाय कृश करने की आब- 
श्यकता है, उसी ओर हमारा लक्ष्य होना चाहिये । 


३ शान्ति का स्थायी स्थान निर्मोही आत्मा हे । 


४. ससार में वही आत्मा शान्तिका लाभ ले सकता है जिसने 
पर के द्वारा सुख दु.ख होने को कल्पना को त्याग दिया है। 


४, अन्तरज्ञ शान्ति के आस्वाद में मूच्छी की न्यूनता ही 
प्रधान कारण है । ओर बह प्रायः उन्हीं जीवों के होती है 
जिनके म्पपरभेदज्ञान हो गया और जो निरन्तर पर्याय तथा 
पर्याय सम्बन्धी वस्तु जात में उदासीन रहते हैं। 

६ मिसरी का मधुर स्वाद केवल देखने से नहीं आ 
सकता, आत्मगत शान्ति का स्वाद वचन द्वारा नहीं आ सकता। 


5 शान्ति 2 मार्ग आकुलता के अभाव में हे, बह निज 
में है, निज है, (नजाधोन हे, परन्तु हम ऐसे १राधीन ही गये हैं 
कि उसको लौकिक पदार्थों मे देखते हैं, उसको उपासना में आयु 


छ९ शान्सि 


पूर्ण कर रहे हैं। शान्ति प्राप्त करने के लिये श्वात्मसम्बन्धी 
कलुषित भावों को दूर कशे, यही अमोघ उपाय हे | 


८. शान्ति का आस्वाद उन्हीं की आत्मा में आता हे जो 
पर पदाथ से विरक्त हैं । 


६. शान्ति का मूल मन्त्र मूच्छा की निवृत्ति है। जितनी 
निवृत्ति होगी अनायास उतनी ही शान्ति मिलेगी। शान्ति के 
बाधक कारण हमारे ही कलुषित भाव हैं, संसार के पदार्थ 
उसके बाधक नहीं। तथा उनके त्याग देने से भी यदि अन्तरक्भ 
मूरच्छा की हीनता न हो तब शान्ति का लाभ नहीं हो सकता । 
अतः शान्ति के लिये निरन्तर अपनी कलुषता फा अभाव करने 
में ही सचेष्ट रहना श्रेयरकर है । 

१०. शान्ति का मूल कारण समता हे । 

११, वास्तव मे शान्ति वह है जो प्रतिपक्षी कम के अभाव 
में होती है । और वही नित्य है । 

१२ प्रतिपक्षी कषाय के अभाव में जो शान्ति होती है वह्‌ 
प्रत्येक समय हर एक अवस्था में विद्यमान रहती हे । यही 
कारण है कि असंयमी के ध्यानावस्था में भी शान्ति नहीं होतो 
जो कि संयमी के भोजनादि के समय भी रहती हे | 

१३, जितना बाह्य परिग्रह घटता है, आत्मा में उतनी ही 
शान्ति आती है। 

१४. शान्ति का उपाय अन्यत्र नहीं। अन्यत्र खोजना ही 
अशान्ति का उत्पादक और शान्ति के नाश कारण हे । 

१४, “आत्मा को शान्ति का उपाय मिले” इसके लिये 
हमें यत्न करने की आवश्यकता नहीं क्योंकि आत्मा शान्तिमय 


वर्शी-वाणी ही 


है, अतः हमारी जो श्रद्धा है कि हमारा जीवन दुःख॑ मय हैं, 
कण्ट काका है उसी को परिवर्तित करने की आवश्यकता हैं। 

१६, पर के उपदेश से आत्म शान्ति नहीं मिलती परोपकार 
भी आत्मशान्ति का उपाय नहीं।। उसका मूल उपाय तो काय- 
रता का त्याग करना, उत्साह पूर्वक मार्ग में लगना और संलग्रता 
पूर्वक यत्न करना है । 

१७ अविरत अवस्था में बीतराग भावों की शान्ति को 
अनुभव करने का प्रयास शशश्रंंग के तुल्य है। 

१८, शान्ति कोई मूर्तिमान्‌ पदार्थ नहीं, बह तो एक निरा- 
कुल अवस्था रूप परिणाम है। यदि हमारी इस अ्रवस्था मे 
शरीर से भिन्न आत्मप्रतीति हो गई तो कोई थोड़ी वस्तु नहीं। 
जब कि अप्नि की छोटी सी भी चिनगारी सघन जंगल को जला 
सकती हैतो आश्चय ही क्‍या यदि शान्ति का एक अश भी 
भयानक भव वन को एक क्षण में भस्मसात्‌ कर दे । 

१६. संसार में जो इच्छा को हटा देगा वही शान्ति का 
अधिकारी होगा । 

२०. जब तक अन्तरद्भ परिप्रह न हटेगा तब तक बाह्य 
वस्तुओं के समांगम मे हमारी सुख दुख को कल्पना बनी 
रहेगी । जिस दिन वह हटेगा, कल्पना नष्ट हो जायगो और 
बिना प्रयास के शान्ति का उदय हो जायगा | 

२१ पद के अनुसार शान्ति आती हे । गृहस्थाबस्था में 
बीतराग अवस्था की शान्ति की श्रद्धा तो हो सकती हे परन्तु 
उसका स्वाद नह आ सकता । भ्रोजन बनाने से उसका स्वाद 
आजावे यह संम्भव नहं।, रसास्वाद तो चखन से ही आवेगा | 

२२ शुभाशुभ उदय मे समभाव रखना शान्ति कासाधन है। 


थे शान 


२३. सड्ाबना में हो शान्ति ओर छुख निहित है । 

२७. पुस्तकादि को पड़ने से क्या होता है, होने की प्रकृति 
तो आभ्यन्तर में है। शान्ति का मार्ग मूर्छा के अभाव में हैं 
सद्भाब में नहीं । 

२५. जहाँ शान्ति हैं बहाँ मृदा नही और जहाँ मूर्छा है 
वहाँ शान्ति नही। 


२६ शान्ति अपनी परणतिविशेष हैं। उसके बाधक कारण 
जो हमने मान रखे हैं वे नहीं हैं किन्तु हम स्त्रयं ही अपनी 
विरुद्ध मान्यता द्वारा बाधक कारण बन रहे हैं। उस विरुद्ध 
भाव को मिटा दें तो स्वयमव शान्ति का उदय हो जावेगा । 

२७ समाज का काय करने में शान्ति का लाभ होना कठिन 
है| शान्ति ता एकान्तवास में है। आवश्यकता इस बात को हैं 
कि उपयोग अन्यत्र न जावे । 


र८. जो स्वयं अशान्त है वह अन्य को क्‍या शान्ति 
पहुँचायेगा । 


२६. संसार म॑ यदि शान्ति की अभिलाषा हैं तब इससे 
तटरथ रहना चाहिये । गृहस्थावस्था में परिप्रह बिना शान्ति नहीं 
मिलतो और आगम में परिप्रह को अशान्ति का कारण कहा है, 
यह विरोध कैसे मिटे ? तब आयम ही इसको कहता हैं कि 
न्याय पूर्वक परिम्रह का अरजन दुःखदायी नहीं तथा उसमें 
अआसक्ति का न होना ही शान्ति का कारण है.। जहाँ तक बने 
द्रव्य का सदुपयोम करो, विषयों में रत न हे।ओ ।, 

३० धार्मिक चर्चा में समय व्यतोत करना शाब्तिका 
परम साधक है! 

६ 
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३१. अशान्ति का उदय जहाँ हे।ता है और जिससे होता 
है उन दोनों की ओर दृष्टि दीजिए और अपने आपत्मस्वरूप को 
पहिचानिये, सहज ही कमट दूर करने की कुष्जी मिल जायगी। 

2२, जिस दिन तात्त्विक ज्ञान का उदय होगा; शान्ति का 
राज्य मिल जायगा । केवल पर पदार्थों के छोड़ने से शान्ति का 
मिलना अति कठिन है| 


३३ भोजन की कथा से क्षुधानिश्वत्ति का उपाय ज्ञात होगा, 
क्षुधा निवृत्ति नहीं । उसी प्रकार शान्ति के बाधक कारणों को 
हेय समभने से शान्ति का मार्ग दिखेगा, शान्ति नहीं मिल 
सकती । शान्ति तो तर्भ मिलिगी जब उन बाधक कारणों को 
हटाया जायगा | 


३४. आत्मा स्वभाव से अशान्त नहीं, कम कलक के समा- 
गम से अशान्त हो रहा है। कम कलझ्डू के अभाव मे रवरय॑ 
शान्त हो जाता हैं । 

३४. आत्मा एक ऐसा पदार्थ है जो पर के सम्बन्ध से 
संसारी? ओर पर के सम्बन्ध के बिना मुक्त ऐसे दो प्रकार के 
भाव को प्राप्त हो जाता है | पर का सम्बन्ध करनेवाले और न 
करनेवाले हम ही हैं । अनादि काल से विभाव शाक्ति के विचित्र 
परिणमन से हम नाना पर्यायों मे भ्रमण करते हुए स्वयं नाना 
प्रकार के दु'खों के पात्र हो रहे हैं । जिस समय हम ज्ञायकभाव 
में होनेबाले बिक्रत भाव की हेयता को जान कर उसे प्रथक 
करने का भाव करेगे । उसी क्षण शान्ति के पथ पर पहुँच जावबेगे। 

३६. पदाथ को जानने का यही तो फल है कि आत्मा को 
शान्ति मिले । परन्तु वह शान्ति ज्ञान से नहीं मिलती, न इस 
प्रवृत्ति रूप ब्रतादिकों से हो उसका अविर्भाव होता है, और न 


३ शान्ति 


संकल्प कल्पतरु से कुछ आने जाने का है। सच्चो शांति प्राप्त 
करने के लिये रागादिक भावों को हटाना पड़ेगा क्‍योंकि शांति 
का वैभव रागादिक भावों के अभाव में ही निहित है | 

३७. केवल वचनों को चतुरता से शान्तिलाभ चाहना 
सिश्री की कथा से मीठा स्वाद लेने जैसा प्रयास है । 

३८. अनेक महानुभावषों ने बढ़े बढ़े तीर्थांटन किये, पम्च 
कल्याणफ प्रतिष्ठा कराई, मन्दिर निर्माण किये, षोडशकारण, 
दशलक्षण ओर अपष्टाहिका त्रत किये, बड़ी बड़ी आयोजना करके 
उन ब्रतों के उद्यापन किये, परन्तु इन्हें शान्ति की गन्‍्ध भी न 
मिली | अनेक महाशयों ने महान महान्‌ आप प्रन्थों का अध्ययन 
किया, प्रतिबादों मत्त मतह्लजों का मान मदन किया, अपने 
पाण्डित्य के प्रताप से महापण्डितों की श्रेणी में ना” लिखाया,तो 
भी उनकी आत्मा में शान्तिसमुद्र की शीतलता ने स्पर्श नहीं 
किया। उसी प्रकार अनेक गृहस्थ यूहबास त्यागकर दिगस्बरी दीक्षा 
के पात्र हुए तथा अध्ययन अध्यापन आचरणादि समस्त क्रिया 
कर तपरिवरयों में श्रेष़् कहलाये जिनकी कायसौम्यता और वचन 
पढुता से अनेक महानुभाव संसार से मुक्त हो गये परन्तु उनके 
ऊपर शान्तिप्रिया मुक्तिलक्ष्मी का कटाक्षपात भी न हुआ | इससे 
सिद्ध है कि शान्ति का मार्ग न वचन में है न काय में है और 
न मनोव्यापार में है। वास्तव में वह अपूर्व रस केवल आत्म- 
द्रव्य को सत्य भावना के उष्कष ही से मिलता है । 

३६ सब सज्ञति को छोड़कर एक स्वात्मोन्नति करो, वही 
शान्ति की जड़ है। 


४०. ध्यान करते समय जितनी शान्ति रहेगी, उतनों ही 
जल्‍दी संसार का नाश होगा | 
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४१. संसार में शान्ति के अथ अनेक उपाय करो, परन्तु 
जब तक अज्ञानता है, शान्ति भहीं मिल सकती । 

४२ संसार मे जितने काय देखे जाते हैं, सब कषाय भाव 
के हैं । इसके अभाव का जो कार्य है वही हमारा निज रूप है, 
शान्ति कारक है। 

४३ शान्ति से ही आनन्द मिलेगा। अशान्ति का कारण 
भर्ज्छा है ओर मूच्छा| का कारण बाह्य परिगप्रह है। जब तक 
इन बाह्य कारणों से न बचोगे, शान्ति का मार्ग कठिन है! 

४७ शान्ति के कारण सबत्र हैं, परन्तु मोही जीव कह। 
भी रहे उनके लाभ से वश्चित रहता है। 

४४५ शान्ति का लाभ अशान्ति के आशभ्यन्तर बीज को नाश 
करने से होता है । 

४६ ससार भे कही शान्ति न हे। सो बात नहीं। शान्ति 
का सार्ग अन्यथा मानने से ही संसार मे अशान्ति फेलती है । 
यथाशथे प्रत्यय के बिना साधु भी अशान्त रहता है । 

४७ ममता के त्याग बिना समता नहीं, और समता के 
बिना तामस भाव का अभाव नहीं । जब तक आत्मा में कलुषता 
का कारण यह भाव है तब तक शान्ति मिलना असम्भव है। 


(>>:र दैचजणमा ३ 


भक्ति 


१. पश्च परमेठ्ठी का स्मरण इस लिये नहीं हैं कि हम एक 
माला फेर कर कृतकृत्य हो जाये । किन्तु उसका यह प्रयोजन है 
कि हम यह जान ले कि आत्मा के ही ये पाँच प्रकार के १रिणमन 
हैं। उसमें सिद्धपर्याय तो अन्तिस अवस्था है । यह बह अवस्था 
हे जिसका फिर अन्त नहीं होता | शेष चार पर्यायें ओदारिक 
शरीर के सम्बन्ध से मनुष्यपर्याय में होती हैं। उनमें से अरहन्त 
भगवान तो परम गुरु हैं जिनकी दिव्यध्वनि से संसार आताप 
के शान्त होन का उपदेश जीवों को मिलता है आर तीन पद 
साधक है, ये सब आत्मा की ही पर्याय हैं। उनके स्मरण से 
हमारी आत्मा में यह ज्ञान होता है-'“यह योग्यता हमारी आत्मा 
में है, हम भी यही उद्यम कर चरस अवस्था का पात्र होना 
चाहिए । लौकिक राज्य जब पुरुषार्थ से मिलता है तब मुक्तिसा- 
श्राज्य का लाभ अनायास हो जाये यह कैसे हो सकता है ।”लोक 
में कहावत है--'बिन मांगे मोती मिल मांगे मिले न भीख” 
अत्तः अरहन्तादि परमेष्ठी से भिक्षा मॉगने से हम संसारबन्धन 
से नहीं छूट सकते । जिन उपायों को श्री गुरु ने दर्शाया है उनके 
साधन से अवश्यसमेब वह पद अनयास ग्राप्त हो जावेगा । 

२  देब दर्शन और शास्त्र स्वाध्याय का फल मैं तो आत्मीय 
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परणतिका ज्ञान होना ही मानता हूँ । यदि आत्मीय परणति की 
प्रतीति न हुई तब यह सब विडस्बना मात्र है । 


३ सामायिक का यही तात्पये हे कि मेरे नियम के अनु- 
सार यावत्‌ सामायिक का काल है तावत्‌ मैं साम्यभाव से 
रहेगा । ओर इसका भी यही अथ है कि सामायिक के समय में 
कषायों की पीड़ा से बचूँ। 


४ देव पूजा स्वाध्यायादि जो क्रिया है उसका भी यही 
तात्पये है कि अपनी परणति को अश्युभोपयोग की कलुषता से 
रक्षित रखा जाय | 


५ बनन्‍्दना ( तीथययात्रा ) का अथ अन्तरद्ज निर्मेलता है । 
जहाँ परिणामों मे संक्ेशता हो जावे वहाँ यात्रा का ताक्ष्विक 
लाभ नहीं । 


६ शुभोपयोग को ज्ञानी कब चाहता है ” यदि उसे शुभो- 
पयोग इृष्ट होता तो उसमें उपादेय बुद्धि होती ! वह तो निरन्तर 
यह चाहता है कि हे प्रभ/ ! कब ऐसा दिन आवे जब आपके 

सहत्श दिव्यज्ञान को पाकर स्वच्छुन्द मोक्षमार्ग मे विचरूँ। 


७. भगवान के दशेन कर यही भाव होता है कि हे प्रभो ! 
आप वीतराग सबज्ञ हैं, जानते सब हैं परन्तु वीतराग 
होने से चाहे आपका भक्त हो चाहे अभक्त हो, आपके न राग 
होता है न हेष | जो जीव आपके गुणों में अनुरागी हैं उनके 
स्वयमेब शुभ परिणामों का सम्बार हो जाता है ओर वे परि- 
णास ही पुण्यबन्ध मे कारण होते हैं । 


के अभो ! मैं दोनता से कुछ वरदान की याचना नहीं कहता 
“रागद्वेषयोरपणिधानमुत्पेज्।” आप राग द्वष से रहिंत हैं अतः 


<द७ ', अच्षि 


उपेक्षक हैं । जिनके रागठ्रष नहीं उनको किसोकी भलाई करने 
की बुद्धि हो नहों हो सकती अतः उनकी भक्ति से कोई लाभ 
नहीं, ऐसा जो भ्रद्धान है वह ठीक नहीं क्योंकि जो छाया में इच्च 
के नोचे बैठ जाता है । उसको इसकी आवश्यकता नहीं कि वृत्त 
से छाया को याचना करे । वृत्त के नीचे बैठने से छाया का लाभ 
अपने आप हो जाता है । इसी प्रकार जो रुचिपूजक श्री अर- 
हन्तदेव के गुणों का स्मरण करता है उसके भन्‍्द्‌ कषाय होनेः 
से शुभोपयोग स्वयमव हो जाता है ओर उसके प्रभाव से शान्ति 
का लाभ भी स्वयं हो जाता है, ऐसा स्वयं नि्ित्तनेमित्तिक 
सम्बन्ध बन रहा है | परन्तु व्यवहार ऐसा होता है कि वक्त को 
छाया है। परन्तु आया वृक्ष की नहीं होती किन्तु सूर्य की किरणों 
का वृक्ष के द्वारा रोध होने से वृक्षतल में स्वयमेव छाया हो जाती 
है । एवं श्रोमद्ेवाधिदेव के गुणों का रुचिपूवक स्मरण करने 
से स्वयमेव जीवों के शुभ परिणामों को उत्पत्ति होती है। फिर 
भी व्यवहार से ऐसा कथन होता है कि भगवान ने हमारे शुभ 
परणाम कर दिये | 

६. हे भ्वगन्‌ ! जो आपके गुणों का अनुरागी है बह पुण्य- 
बन्ध नहीं। चाहता, क्योंकि पुण्यबन्ध भी संसार का कारण हैं 
ओर ज्ञानी जीव संसार के कारणरूप भावों क्रो उपादेय नहीं 
मानता । केवल अज्ञानी जीव ही भक्ति को सबस्व मान उसमें 
तल्लीन हो जाते हैं क्योंकि उसके आगे उन्हें और कुछ सूमता 
ही नहीं। । जब ज्ञानी जीव श्रणी चढ़ने में समथ नहीं होता तब 
जो मोक्षमार्ग के पात्र नहीं उनमें तीमत्र रागज्वर का अपगम करने के 
लिये श्री अरहन्तादि की भाक्ति करता है। श्री अरहन्त के गुणों 
में अनुराग होना यही तो भक्ति हे | बीतरागता, सवंक्मता और 
मोक्षमाग का नेतापन यही अरहन्त के गुण हैं | इनमें अनुराग 


-बर्जी-वाणी थ्दध 


होने से कोनसा विषय पुष्ट हुआ ? यदि इन गुणों में प्रेम हुआ 
तब उन्हीं की प्राति के अथ ही तो प्रयास है। 

१० आत्मा शांति ही का अभिलाषी है, और बह शान्ति 
निज मे है। केवल मोह ने उसे तिरोहित कर रखा है। मूर्ति के 
दशेनमात्र से उस शान्तिका स्मरण हो जाता है तब हम विचा- 
रते हैं कि हे प्रभो ' हम भी तो इस वीतरागताजन्य शान्ति के 
पात्र हैं। ओर वह वीतरागता हमारी ही परणतिविशेष है। 
अब तक हमारी अज्ञानता ही उसके विकास में वाधक रही है। 
आज आपकी छवि के अवलोकन मात्र से हमको निज शान्ति 
का स्मरण हुआ है| 


११, मोक्षमाग के परस उपदेष्टा श्री परम गुरु अरिहतदेव हैं 
उनके द्वारा इसका प्रकाश हुआ है अन' हमें उचित हे कि अपने 
मार्गदशक का निरन्तर स्मरण करें। परन्तु उन्हीं प्रभुका उपदेश 
हे कि यदि माग हृष्ठा होने की भावना हे तब हमारो स्मृति भी 
भूल जाओ । ओर जिस मार्ग को अड्जीकार किया हे उसी का 
अवलम्बन करो, अर्थात्‌ पदाथ मात्र में रागादि परणति को 
त्यागो क्‍योंकि यह परणति उस पद की प्रात में बाधक है । 


१९ घन्य हे प्रभो तेरी महिमा ! आप की भक्ति जब 
प्राणियों का संसारबत्रन्धन से मुक्त कर देती है, फिर यदि ये घ्लुद्र 
बाधाएँ मिट जाबे तो इसमे आश्चर्य हो क्या परन्तु 
भगवन ' हम सोही जीव ससार की बाधाओं को सहने में अस- 
म्थ हैं। क्षुद्र क्षद्र कार्यो की पूर्ति मे ही अचिन्त्य भक्ति के प्रभाव 
को खे। देते हैं। आपका तो यहाँ तक उपदेश है कि यदि मोक्ष 
की कामना है तब मेरी भक्ति की भी उपेक्षा कर दो क्योंकि चह 
ओ ससारबन्धन का कारण है । जो कार्य निष्काम किया जाता 


<द्‌ अकि 


हे वही बन्धन से मुक्त करनेवाला होता है। जो भी कार्य करो 
उसमें कठ्त्वबुद्धि को त्यागो। 

१३, प्रातः उठकर भगवद्धक्ति करो। चित्त में शान्ति आना 
ही भगवद्‌ भक्ति का; फल है। यदि शान्ति का उदय न हुआ 
तब केबल पाठ से कोई लाभ नहीं । 

१४. अनुराग पूबक परमात्मा का स्मरण भी बन्ध का 
कारण है अतः हेय है | मूल तत्त्व तो आत्मा ही है।जबतक 
अनात्मीय ओदयिकादि भावों का आदर करोगे तक तक 
संसार ही के पात्र बने श्होगे। 

१५ “पारस ( पाश्व॑ पत्थर ) के स्पर्श से लोहा सुवर्ण 
( सोना ) हो जाता है।” इस लोकोक्ति पर विश्वास रखनेवाले 
जो लोग पाश्व प्रभु के चरण स्पश से केवल सुबर्श ( सु+ 
वर्ण -सत्कुलेन सदाचारी ) होना चाहते हैं वे सन्मार्ग से दूर 
हैं। पाश्वप्रभु के तो स्मरणसात्र में वह शक्ति है कि उनके 
चरण स्पर्श बिना ही लोग स्वयं पारव बन जाते हैं । 


अ्ल्टेपण्डन 


स्वाधीनता 


१, आप को यह अनुभव से मानना पड़ेगा कि मोक्षमार्ग 
स्वतंत्रता से है। हम जो भी कार्य करते है उसमे स्वतंत्र है। 
श्रीमद्भगवद्गोता में श्रोकृष्ण का दिव्य उपदेश है कि “कर्मण्ये- 
वाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन” सो इसका यही अथ है कि 
तभी बन्धन से छूटोगे जब निष्प्रह होकर कार्य करोगे। दूसरा 
यह भी तत्त्व इससे निकलता है कि बन्ध की जनक इच्छा ही 
है ओर वही ससार की जननी हे । 

२ स्वाधोनता ही एक ऐसा अमोध मन्त्र हे जिससे हम 
सदा सुखी रह सकते हैं क्योंकि यह पराधीनता तो ऐसा प्रबल 
रोग है जो ससार से मुक्त नहीं होने देता । अतः चाहे भले ही 
बन में रहो याद इसके वश भे हो तब तो कुछ सार नहीं । यदि 
इसपर विजय प्रात कर लो तब कही! भो रहो पौवारा है । 

३ जब तक अपनी म्वाधीनता की उपासना मे तल्‍लीन 
न होआगे, कदापि कर्मजाल से मुक्त न हो सकोगे । 


४ मार में स्वतत्रता ही मुख्य हे पराधीनता ते। मोक्ष मे 
बाधक है| 


४. इस पराधोनता का प्रथक्‌ कर स्वाधीन बनो आप ही 
शान्ति के पात्र हो जाओगे। 


९१ स्वाधीवया 


$. आज कल के समय में स्वाधीनता पूबंक थोड़ा भो 
धर्मसाधन करना पराधीनता पृर्वक किये गये अधिक धरम 
साधन से लाखगुणा अच्छा है। 

७ हमने अंग्रेजों को इस लिए भगाया क्योंकि हम 
पराधीन थे पर यदि' इतने मात्र से हम संतुष्ट हो गये तो यह 
हमारी बड़ी भूल होगी । हमारी स्वाधीनता तो हमारे पास है । 
उसे पहिचानो और उसकी प्राप्ति के उपाय में लग जाओ । 


८ स्वाघीन कुटिया से पराधीनता का स्वर्ग भी अच्छा नहीं। 


पुरुषार्थ 


१ पुरुषाथ से मुक्ति लाभ होता है। 
२ बाह्मक्रियायों का आचरण करते हुए अभ्यन्तर की 
ओर हष्टि रखना ही प्रथम पुरुषाथ है । 
३ पुरुषार्थो वही है जिसने राग द्वेष को नभ्ठ करने के 
लिये विवेक ग्राप्र कर लिया है। 
४ घर छोड़कर तीथ स्थान में रहगे में पुरुषार्थ नहीं, 
कण 0 
पण्डित महानुभावों की तरह ज्ञानाजनकर जनता को उपदेश 
९ ७ ९ / 
देकर मुमाग मे लगाना पुरुषाथ नहीं, दिगस्वरवेप भी पुरुषाथ 
नहीं | सच्चा पुरुपार्थ तो वह है कि उदय के अनुसार जो 
रागादिक हों वे हमारे ज्ञान में ते आवे और उनकी प्रवृति भी 
हमसे हो, किन्तु हम उन्हें क्मंज भाव समझ कर इश्शनिष्ठ 
कल्पना स अपनी आत्मा को रक्षा कर सके । 
५ पुरुषाथ करना है तो उपयोग को निरन्तर निमल 
करने का पुरुषाथ करो। 
६ याद पुरुषाथ का उपयोग करना है तो क्रमशः कर्म 
अटबी को दग्ध करने में उसका उपथोग करो । 


७ रागद्ठेंष को बुद्धिपूवक जीतने का प्रयत्न करो, केवल 


हि 


९३ पुरुषाथ 


कथा और शाब्नस्वाध्याय से ही ये दूर नहीं हो सकते | आवश्यक 
यह है कि पर वस्तु में इशष्टानिष्ट कल्पना न होने दो | यही 
रागद्वेष दूर करने का सच्चा पुरुषार्थ है । 

८ कषायों के उदय वश प्राणी नाना काय करते हैं किन्तु 
पुरुषा्थ ऐसी तोक्ष्ण खड़गधार है जो उदयजन्य रागादिकों 
की सन्‍्तति को हो निर्भूल कर देतो है। 

६ स्वयं अर्जित 'रागठ्वेष की उत्पत्ति को हम नहीं रोक 
सकते परन्तु उदय में आये रागादिकों द्वारा हू. विषाद न करें 
यह हमारे पुरुषार्थ का काये है | 

१०. संज्ञी पल्नेन्द्रिय होने को सुख्यता इसीमें है कि बह 
पुरुषार्थ द्वारा आत्मकल्याण करे। 

११ अ्रभिप्राय में मलिनता न होना ही सरूच पुरुषाथ है। 

१२. लोकिक पुरुषार्थ पुरुषाथ नहीं। वह तो कर्म बन्धका 
कारण है । सच्चा पुरुषाथ तो वह हे जिससे राग द्वंष की 
निवृत्ति हो जातो हैं । 


>क दब 


सच्ची प्रभावना 


१ वास्तव में धर्म की प्रभावना तो आचरण से ही होती 
है । यदि हमारी प्रवृत्ति परोपकार रूप है तब अनायास लोग 
उसकी प्रशंसा करेगे, ओर यदि हमारी प्रवृति और 
आचार मलिन है तब उनकी श्रद्धा इस धरम मे नही हो सकती। 

२. निरन्तर रत्नत्रय तेज के द्वारा आत्मा प्रभावना सहित 
करने योग्य है | तथा दान, तप, जिनपृजा, विद्याभ्यास आदि 
चमत्कारों से धर्म की प्रभावना करनी चाहिए । इसका 
तात्पय यह है कि ससारी जीव अनादि काल से अज्ञानान्ध- 
कार से आच्छन्न हैं, उन्हें आत्मतत्त्व का ज्ञान नहीं, शरीर को 
ही आत्मा मान रहे हैं, निरन्तर उसी के पोषण में उपयोग लगा 
रहे हैं, तथा उसके जो अनुकूल हुआ उसमें राग, और जो 
प्रतिकूल हुआ उसमें द्वप करने,लग जाते हैं । श्रद्धा के अनुकूल 
ही ज्ञान ओर चारित्र होता है, अतः सब प्रयत्नों द्वारा प्रथम 
श्रद्धाको ही निमल करना चाहिये। उसके निर्मल होने पर ज्ञान 
ओर चारित्र का भी प्रदुर्भाव होने से तोनों गुणों का पूर्ण विकास 
हो जाता है । इसो का नाम रत्नत्रय है, यही मोक्ष मार्ग हे और 
यही आत्मा की निज विभूति है । जिसके यह विभूति हो जाती है 
वह ससार के बन्धन से छूट जाता हे, यही निम्वय प्रभावना 
है। इसकी महिमा बचन के द्वारा नही कही जा सकती । 


छ्र्ज सब्दी प्रभावना 


३. ग्रभावना अंग की महिमा अपार है। परन्तु हमलोस 
उसपर लक्ष्य नहीं देते । एक मेले में लाखों रुपय्रे व्यय कर देंगे, 
परन्तु यह न होगा कि एक ऐसा कार्य करें जिससे सब साधारण 
लाभ उठा सकें | 


४. पहले समय में मुनिमार्ग का प्रसार था, अतः ग्रहस्थ 
लोग जब संसार से विरक्त हो जाते थे, ओर उनकी गृहिणी 
(धम पत्नी ) आया ( साध्वी ) हो जाती थी, तब उनका 
परिश्रह शेष लोगों के उपयोग में आता था, परन्तु श्राज मरते 
मरते भोगों से उदास नहीं होते ' कहाँ से उन्हें आनन्द का 
अनुभव आवे ? मरते मरते यही शब्द सुने जाते हैं कि ये बालक 
आप लोगों को गोद में हैं, इन्हें सम्भालना, रक्षा करना, आदि। 
यह दुरवस्था समाज को हो रही है । तथा जिनके पास पुष्कल 
घन है वे अपनी इच्छा के प्रतिकूल एक पैसा भी ख्च नहीं 
करना चाहते । बास्तब में धर्म को प्रभावना करना चाहते हो 
तो जातोय पक्षपात को छोड़कर प्राणी मात्र का उपकार करो। 
क्योंकि धर्म किसी जाति विशेष का पैठक विभव नही अपि तु 
प्राणीमात्र का स्वभाव धस है। अतः जिन्हें धमं की प्रभावना 
करना इष्ट हे, उन्हें उचित हे कि प्राणी मात्र के ऊपर दया करें, 
अहम्तरुद्धि ममबुद्धि को तिलाझ्जलि दे, तभी धर्म की प्रभावना हो 
सकती है । 


४. सच्ची प्रभावना तो यह है कि जो अपनी परणति 
अनादि काल से पर को आत्मीय मान कलुषित हो रही हे, पर 
में निजत्व का अवबोधकर विपयेयज्ञानवाली हो रही हे, तथा 
पर पदार्थों में राग ढ्वेंघ कर मिथ्याचारित्रमयी हो रही है डसे 
आत्मीय श्रद्धान ज्ञान ओर चरित्र के द्वारा ऐसी निसल बनाने 


क्रषी-काणी ध्थू 


का प्रयत्न करो जो इतर धर्मावलम्बियों फे हृदय में स्त्रयमेव 
समा जावे, इसी को निश्चय प्रभावना कहते हैं । अथबा-- 


१--ऐसा दान करो जिससे साधारण लोगों का भी 
उपकार हो । 


२--ऐसे विद्यालय खोली जिनमें यथार्शाक्त सभी को ज्ञान 
लाभ हो । 


३--ऐेसे -औषधालय खोलो जिनमे शुद्ध ओषधि से सभी 
लाभ ले सकें । 


४-ऐ से भोजनालय खोलो जिनमें शुद्ध भोजन का प्रबन्ध 
हो, अनाथों की भी भोजन मिल । 


४--अभयदानादि देकर प्राणियों को निभय बनाओ । 


६--ऐस। तप फरो जिसे देखकर कट्टर से कट्टर विरोधियों 
की तप मे श्रद्धा हो जावे । 


७---अज्ञान रूपी अन्धकार से जगत आच्छन्न है, उसे यधा- 
शक्ति दूर कर धरम के माहात्म्य का प्रकाश करना, इसी 
का नाम सच्ची ( निश्चय ) प्रभावना है। वतमान में इसी तरह 
की प्रभावना आवश्यक है । 


८--पुष्कल द्रव्य को व्यय कर गजरथ चलाना, प्रीतिभोज 
में पचासों हजार मनुष्यों को भोजन देना, ओर सज्जीत मण्डली 
के द्वारा गान कराकर सहदों(के मन में धर्म की प्राचीनता के 
साथ साथ वास्तव कल्याण का सागे भर देना यह तो प्राचीन 
समय को प्रभावना थी परन्तु इस समय इस तरह की प्रभावना 
की आवश्यकता है-- 


द्क सी भमावततः 


१. हजारों'भूखे पीड़ित मनुष्यों को,भोजन कराना, सहसत्रों 
मनुष्यों को वस्तदान देना । 

२. श्रत्येक ऋतु के अनुकूल दौन की व्यवस्था करना । 

३. ज्ञगह जगह सदावते खुलबाना । 

४. गर्मी के दिनों में पानी पिलाने का प्रबन्ध करना 
( प्याऊ खोलना ) । 

४ जो मनुष्य आजीविका विहीन हैं उन्हें व्यांपारादि 
कार्य में लगाना । 

६ स्थान स्थान पर धमंशाला बनवाना जिनमें सभी 
तरह की सुविधा हो । ध 

७. नव दुर्गा एवं दशहरा आदि पर्वों पर प्रतिवर्ष बलिन 
दान होनेवाले निरफ्राध बकरे, भेसे आदि मूक पशुओं को 
बलिदान होने से बचाना । 

८. जनता में धम प्रचार के लिये उपदेशंक रखना और 
क्षेत्रों पर उतका महत्व सममनेवाले शाख्रवाचक विद्वान रखना | 

६ वतंसान समय में तीथयात्रा ब धार्मिक मेलों में 
अपनी सम्पत्ति का उयय न करके शरशार्थियों को समस्या हल. 
करने में सरकार की सहायता करना । 


ब्प्००जेड 


निरीहता 


१ निरीहता ( निरप्रहता ) का यही अथ हद कि संसार 
मे आत्मातिरिक्त जितने पदार्थ हैं उनको अहरण करने की असि- 
लाषा छोड़ देना । 

२. निरीहता आत्मा की एक ऐसी निर्मल परणति है जो 
आत्मा को प्रायः सभी पापों से सुरक्षित रखती है । 

३. श्रेयोमाग निरीह वृत्ति में है । 

४ निरोहवृत्ति वाले जीव मिथ्या भाव को स्यागने में 
सदा सफल होते हैं । 

५. जिसके निरीह बृत्ति नहीं वह मनुष्य पापोंके त्याग 
करने में असमथ रहता है। 

६ जो व्यक्ति निरीह होते हैं, वेही इन्द्रिय विजयी 
होते हैं । 

७ संसार में वही मनुष्य शान्ति का लाभ ले सकता है. 
जो निष्णद्द होगा । 

८ निष्पृहता मोक्षमाग की जननी हैं। 

६ जहां तक बने निष्पृह होते का प्रयत्न करो । संसार में 
परिप्रह तो सबको प्रिय है, किन्तु इसके विरुद्ध प्रवृत्ति करना 
किसी पुण्यात्मा का ही काय है । 

१० निरीहता शान्ति का मूल कारण है। 


९.<प्रख्ख्था ३ 


निराकुलता 


१. निराकुलता ही घम है। 

२. हमारी समम में यह नहीं आता कि ग्ृहस्थधम में 
सवंधा हो आकुलता रहती हैं, क्योंकि जहां सम्यगदर्शन का 
उदय है वहाँ अनन्त संसार का कारण विकल्‍प होता हो नहीं 
फिर कौन सी ऐसी आकुलता है जो निरन्तर इमें बाधा पहुँचाय ३ 
केवल हमारी कायरता है जो विकल्प उत्पन्न कर तिल का ताड़ 
बना देती हैं। मेरी तो यह सम्मति है कि वाद्य परिग्रहों फा 
बाधकपन्त छोड़ो ओर अन्‍न्तरज्ञ में जो मूच्छा है उसे ही बाघक 
कारण समझो, उसे ही प्रथक करने का प्रयवरन करो । उसके 
प्रथक्‌ करने में न साधु होने की आवश्यकता है और न 
ध्यानादि की आवश्यकता है | ध्यान नाम एकाग्र परिणति का 
है, वह कषाय वालों के भो होती है छओर घोतराग के भी होती 
है। अतः जहाँ विपरीताभिप्राय न होकर ज्ञान की परिणत्ति 
स्थिर हो वही प्रशस्त है | 

३, “शल्य रहित ही ब्रती कहलाता है” आचार्यों' का यह 
लिखना इतना गम्भीर अथ रखता है कि वचनागोचर है । 
धर्मका साधन तो करना चाहते है आर उस्रके लिए घर भी 
छोड़ देते हैं, घन भी छोड़ देते हैं परन्तु शल्य नहीं छोड़ते । 
यही कारण है कि बिना फँसाये फेंस जाते हैं । 


बर्थी-वाणी ३०० 


४. यदि आप अपना हित चाहते हैं तो विकल्प न 
कीजिये। 

४, जब तक आकुलता विहीन अनुभव न हो तब तक शान्ति 
नहीं। अतः इन वाह्य आलम्बनों को छोड़कर स्वावलम्बन द्वारा 
रागादिकों की क्षीणता करने का उपाय करना ही अपना ध्येय 
बनाओ और एकान्त में बैठकर उसी का भसनन करो । 

६ यदि निराकुलतापूवंक एक दिन भी तात्विक विचार 
से अपने को भूषित कर लिया तो अपने ही में तीथे ओर 
तीथंकर देखोगे । 

७. यदि गृह छोड़ने से शांति मिले तब तो गृह छोड़ना 
सर्वंथा उचित है। यदि इसके विपरोत आकुलता का सामना 
करना पड़े तब ग्रहत्याग से क्या लाभ ? चोबे से छब्बे होना 
अच्छा परन्तु दुवे होना तो ठीक नही । 

८ कल्याण का मार्ग कोई क्‍या बतावेगा, अपनी आत्मा 
से पूछो । उत्तर यही मिलेगा--/“जिन कार्यों के करने में आकु- 
लता हो उन्हे कदापि न करो चाहे बह अशुभ हों या शुभ |” 

६ सुख का अथ “आत्मा में निराकुलता है।” जहाँ मूर्छा 
है वहां निराकुलता नहीं । 

से १० विषयाभिलाषोी ही आकुलता की जननी है। इसे 
/ अपने आप निराकुल हो जाओगे | 


६४7२९ 


भद्रता 


१. भद्रता सुख की जननी है। 

२. भद्गतां वही प्रशंसनीय है जिसमें भिन्न-भिन्न अवशुणों 
की गन्ध न हो । ह॒ 

३. भद्गता स्वाभाविकी वस्तु है, उसमें बातों की सुन्दरता 
बाधक है। 

४. अभद्र परिणामों की साधक मदुता है। 

५. कभी-कभी मायावी भी भद्र के समान दिखाई देता 
है, पर इन दोनों में अन्तर है। मायावी कुटिल होता है और 
अभद्र सरल होता है । 

६. ज़िसके प्ररिणामों में कुटिलता नहीं बह स्वभाश्र से 
ही भद्र होता है। 

७, जो भद्र है वही धर्मोपदेश का अधिकारों माना 
गया है। 

८. यह ठोक है कि भद्र को हर कोई ठग लेता है पर 
इससे उसकी कोई हानि नहीं होती। इससे तो उसके भद्गता 
शुण की सुगन्धि चारों ओर ओर अधिक फेल जाती हैं । 


४ आ ० अल । 


उदासीनता 


१, विषय कषायों में स्वरूप से शिथिल्ता आ जाने का 
नाम उदासीनता है । 

२. यद्यपि परिग्रह के विषय में उदासीनता कल्याण की 
जननी है परन्तु धम्ं के साधनों में उदासीनता का होना अच्छा 
नहीं है । 

३ उदासीनता ही बेराग्य की जननी ओर संसार की जड़ 
काटने वाली है । 

४ डदासीनता का अथ हे कि पर से आत्मीयता छोड़ी । 

४. चाहे घरमें रहे चाहे कनमें जो उदासीनता पू्षक 
अपना जीवन विताता है उसीका जीवन साथक हे । 

६ उपेक्षा भाव उदासोनता का पर्यायवाची हे और चित्त 
में राग द्वेष रूप विकल्पका न होना ही उपेक्षाभाव है । 

७. उदासीनता सम्यग्टष्टिका लक्षण है । यह जिसके 
जीवनमें उतर आई बही वास्तवमें सम्यरटृष्टि है । 

८. जो कुछ होता है प्रकृतिके नियमानसार होता है 
उसमे कठ्‌ त्व बुद्धिका त्याग करना ही उदासीनता है । 

६ जैसे कमल जलमें रह कर भी उससे जुदा है बेसे ही 


बक्ई शदासीनता 


अनात्मोय भावोंसे अपनेको जुदा अनभव करना ही | उदा- 
सोनता है | 

१०, उदासीन वे हैं जो सब कुछ करते हुए भी उसमें लिप्त 
नहीं होते । 

११. आहार तो मुनि भी लेते हैं । पर उसके मिलने की 
अपेक्षा न मिलने में वे अधिक आनन्द मानते हैं। जिस महा- 
त्माके यह बूृत्ति जग गई वही उदासीन है । 

१२, अमिलाषा मात्र हेय है. । जिसकी मोक्षके प्रति भी 
अभिलाषा बनी हुई है बहू उदासीन नहीं हो सकता। 

१३, चाहे पूजा करो चाहे जप,तप सयम करो पर एक बात 
ध्यान रखो कि संसार की कोइ भी बस्तु तुम्हें लुभा न सफे । 


र॥2->ब्वर्यट 


त्याग 

१, जिनमें सहिष्णुता और धोरता इन दोनों महान्‌ 
गुणों का अभाव है बे त्यागी होने के पात्र नहीं । 

२. तृप्ति का कारण त्याग ही है। 

३. त्याग घमम के होने से धरम के सभी कार्य निर्विन्न चल 
सकते हैं । 

४७. त्याग बिना बिना नमक के भोजन की तरह किसी भी 
आध्यात्मिक रस की सरसता नहीं । 

४ जिस त्याग से निमलता की वृद्धि होती है वही त्याग 
त्याग कहलाता है । जिस त्याग क्रे अनन्तर कलुषता हो वह 
त्यांग नहीं दम्भ है। 

६ त्याग की भावना इसी में हैं कि बह आकुलता से 
दूषित नहों। 

७, पर्याय के अनुकूल ही त्याग हितकर है । 

८. त्यागी होकर जो सज्जन सम्य करते हैं वे महान 
पापी हैं। 

६. परिग्रह का जो त्याग आभ्यन्तर से होता है वह 
कल्याण का मार्ग होता है ओर जो त्याग ऊपरी दृष्टि से होता 
है बह क्लेश कर होता है ! 


झ््ल्‌ जम 
“१५. अशिक संग्रह ही संसार का सूल फास्स है । 

११. घर को त्याग कर जो मनुष्य जितना कुम्स करता है 
वह अपने को प्रायः उतने दी जघन्य मार्स में ले जाता है। 
श्रत: जब तक आशभ्यम्लर कपाय न जावे तब तक घर अोड़ने से 
कोई लाभ नहीं । 

१२. छछ्त त्याग का 'कोई महत्व नहीं जिसके करने पर 
लोभ न जाये ! 

१३. त्याग कल्याण का प्रमुख मांगे है। 

९४. आवश्यकताएँ कम करना भी तो त्याग है। वाह्य 
बस्तु का त्याग कठिन नहीं, श्राभ्यन्तर कषायों की निषृत्ति ही 
कठिन है । 

१४. जिस त्याग के करने पर भी तात्विक शान्ति का 
आरस्वाद नहीं आता बहाँ यही अनुमान होता है कि वह आशभ्य- 
न्तर त्याग नहीं है। 

१६, बाह्य त्याग की वहीं तक मर्यादा है जहाँ तक वह 
आत्म परिणामों में निमेलता का साधक हो | 

१७, अपनी लालसा को छोड़ने के अथ जिन लोगों ने 
त्याग धर्म को अज्ञीकार करके भी यदि उसी त्यक्त सामग्री 
की तरफ लक्ष्य रक्खा तो उन्होंने उस त्याग से क्‍या लाभ 
उठाया ? 

१८. मनुष्य जितने काय करता हैं, उन सबका लक्ष्य छुख 
की ओर रहता है। वास्तव में यद्वि विचार किया जांबे तो 
सुखोत्पत्ति त्याग से ही होती है। इसी से धंमे का उपदेश 
त्याग प्रधान है! जिसने इसको लक्ष्य नहीं किया वह मॉर्मिक 


यंजी-वासी प्च्र 


ज्ञानी नहीं । इसके ऊपर जिसकी दृष्टि रही उसी का त्याग करने 
का प्रयत्न सफल हो सकता हैं | 
जिसे त्यागंधर्म का मधुर आर्वाद' श्रा गया वह 

परिग्रह पिशाच के जाल में नहीं फँस सकता | 

२०. जब तक आत्मा में त्याग भाव न हो तब तक परो* 
पकार होना कठिन है। परोपकार के लिये आत्मोतस्ग होता 
परमावश्यक हैं। आत्मोत्सर्ग वही कर सकेगा जे। उदार होगा 
ओर उदार बही होगा जे। संसार से भयभीत होगा । 


२१, जितना भो भोतर से त्यागोगे; उतना ही सुख 
पाओगे | 


२२. सच्चा धर्म वहो है जे। परिप्रह के त्याग करने का 
उपदेश देता है ग्रहण करने का नहीं | 

२३. जितना ही कषाय का उपशम होता है उतना ही 
त्याग होता है। 


२७. जे द्रव्य से समता त्यागेगा उसे शान्ति मिलेगी और 
उसके चरित्र का विकास होगा | 


२४, लक्ष्मी को लोग अपना समझ कर दान करते हैं, 
तथा उससे अपना महत्त्व चाहते हैं । परन्तु सच तो यह है कि 
जै। वस्तु हमारी नहीं उस पर हमारा कोई स्वत्व नहीं। उसे 
देकर महत्व की चाहना करना मूखेता हे । 

२६. हम लोग केवल शाख्रीय परिभाषाओं के आधार 
से त्याग करने के व्यसनी हैं। किन्तु जब तक आत्मगत 
विचार से त्याग नहीं होता तब तक त्याग त्याग नहीं कहला 


सकता । 
६.>चए खेद 


दान 


प्र्येक समाज में दान करने .की प्रथा है किन्तु दान क्या 
वस्तु हे! उसके पात्र, अपांग्र दा, दातार कौन हैं ? उसकी 
विधि और सभ्य क्या है '.कथा किस दाल की क्‍या उपयोगिता 
ओर कया फल है. आदि बातोंपर गम्भीर दृष्टि से विचार 
विमश करने चाले लोग बहुक' ही कमर हैं। जब तक पूर्ण रीति 
से विचार कर दान न दिया ज़ायगा उसका कोई उपयोग 
नहीं । 
दान का छचण ह 

प्राणी की आवश्यकता को शासत्रोक्त मार्ग, लौकिक सदू्‌ 
व्यवहार ओर न्याय नीति के अनुसार पूर्ण करना दान है. । 
दान की आवश्यकता 

द्रव्यदष्टिसे जब हम अन्तःकरणमें परामर्श करते हैं. तब 
यही प्रतीत होता है कि सब ज्ञीब समान हैं । यद्यपि इस विचारसे 
तो दानकी आवश्यकता नहीं, किन्तु पर्यायदृष्टिसे सभी जीव 
मिल्न-मिन्‍्न पर्यायोंमें स्थित हैँ। कितने ही जीव तो कर्मकलझू- 
उन्मुक्त हो अनन्तसुखके पात्र हो चुके हैं और जो संसारी हैं 
उनमें भी कितने तो सुखी देखे जाते है और कितने ही दुखी । 
बहुतसे अनेक विद्याके पारगामी चिद्धाम॑ हैं और बहुतसे नितान्त 
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मूर्ख दृष्टिगोचर होरदे हैं । बहुतसे सदाचारी और पापसे परा- 
डमुख हैं, तव बहुत से असदाचारी और पापमें तन्‍्मय हैं। 
जब कि कितने ही बलिप्ठताके मदमें उन्मत्त हैं, तब बहुतसे 
दुर्बलतास खिन्‍न होकर दुखभार वहन कर रहे हैं । अततरव 
आवश्यकता इस बातकी है कि जिसको जिस वस्तुकी आव- 
श्यकता हो उसकी पूर्ति कर पसेपकार करना चाहिए | 


दान देनेमें हेतु 

स्यूलद्ष्टिसे परके ढुःखकों वर ऋरनेकी इच्छा दमन देने में 
मुख्य हेतु हे परन्तु प्रथक्‌ प्रथक्‌ दातारों के भिन्न भिन्न पात्रों में 
दान देने के हेतुओं पर सूक्ष्मतम दृष्टिसे विचार करन पर मुख्य 
चार कारण दिखाई पड़ते हैं। १-कितने ही मनुष्य परका दुःख 
देख उन्हें अपनेसे जघन्य स्थिति में जानकर “दुखियोंकी सहा- 
यता करना हमारा कतेव्य है” ऐसा विचारकर दान करते हैं । 
२-कितने ही मनुष्य दूसरोंके दुख दूर करनेके लिये, परलोकमें 
सुख प्राभि ओर इस लोकमें प्रतिष्ठा (मान) के लिये दान करते 
हैं । २-कुछ लोग अपने नामके लिये, कोर्ति पानेका लालच और 
जगतमे वाहवबाहीके लिये अपने द्रव्यकी परोपकारमें दान करते 
हैं । ४-ओर कितने ही मनुष्य त्यागकोी आत्मधर्मं मानकर 
कर्तव्य बुद्धिसे दान देते हैं। 
दाताके भेद 

मुख्यतया दाताके तीन भेद हैं. १-उत्तम दाता २-मध्यम 
दाता और ३-जघन्य दाता। 
उत्तम दाता 

जो मनुष्य नि.स्वार्थ दान देते हे, पराये दुःखको दूर करना 
हो जिनका कतेव्य है, वे उत्तम द्वाता हैं । परोपकार करते 


३७ छा 


हुए भी जिनके अहम्युद्धिका लेश महीं वे सेम्पफंदानी हैं और 
बडी संसार सागरसे पार होते हैं, क्योंकि नि्काम (निरंवार्थ) 
किया गया कार्य बन्धचका कार नहीं होता। अंबेगां थों 
कहनों चाहिए कि जो सर्वोत्तम संनुष्य हैं ने बिना स्वेर्ज 
ही दूसरे का उपकार किया करते हैं। और अपने डंन॑ विशुद्धं 
परिणामों के बल से सर्वोत्तम पद के भोक्ता होते हैं। नेसे 
प्रखर सूयेकी किरणों से सनन्‍्तप्र जगत को शीतांशु ( चंन्द्रंमा ) 
अपनो किरणों द्वारा निरपेज्ञ शीतल कर देता है, उसी प्रकार 
महान पुरुषों का स्वभाव है कि वे शंसार-ताप से संतप्त प्राणियों 
के ताप को हरख कर लेते हैं । 
मध्यदाता | 

जो पराये दुःखको दूर करनेके लिये अपने स्वाथ की रक्ता 
करते हुए दान करते हैं वे मध्यम ढ़ाता है । क्योंकि जहाँ इनके 
स्वार्थमें बाधा पहुँचती दे वर्हपर यह परोंपकारके कायकी त्याग 
देते हैं। अतः इनके भी वास्तविक दृयाका विकास नहीं होता । 
घनकी ममता अत्यन्त प्रबल है, धनकी त्यागना सरल नहीं हैं, 
अतः ये यद्यपि अपनी कीर्तिके लिये ही धनका व्यय करते हैं तो 
भी जब उससे दूसरे प्राशियोंका दुःख दूर होता है तो इस 
अपेक्षासे इनके दानको मध्यम कहनेमें कोई सकोच नहीं होता | 
जघन्य दाता 

जो मनुष्य केवल प्रतिष्ठा और कीर्तिके लालचसे दान करते 
हैं वे जघन्य दाता हैं। दानका फल लोभके निरशन द्वारा 
शान्ति आप्र करना है, वह इन द्वातारींकों नहीं मिलती । क्योंकि 
दान देनेसे शान्तिके प्रतिबन्धक आशभ्यन्तर ल्ोमादि कपायका 
जब अभाव होताहें तभो आत्म्ामेंल्‍शान्ति मिलसी है। जी कीर्ति- 
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प्रसारकी इचढ्वासे केशे हैं इतके आत्म-गुण सुल्लके घातक कमकी 
होनता तो दूर रही पत्युद्न इन्ध ही होता है। अवएव ऐसे दान 
देने वाले जो मानकहश हैँ इनका चरित्र उत्तम नहीं। परन्तु जो 
मनुष्य लोभके बशीभूततः १ एक-पाई भी व्यय करनेमें संकोच 
करते हैं उनसे ये उत्कृष्ट हैं॥ ': 


दान के पात्र 


उसर जमीन में, पानी से लबाझुछ भरे तालाब में, सार 
ओर सुगन्धि होन सेमर बृत्तों के जजुक्‌, मे तथा दावानल मे 
व्यथ ही धधकने वाले बहुमूल्य चन्दन में ग्रक्तिसेघ समान रूप 
से वर्षा करता हैं तो भले ही उसकी उदारता प्रशंसकीय कही जा 
सकती है परन्तु गुणरत्न पारखी वह नहीं कहा जा खचता। 
इसी तरह पात्र, अपात्र की आवश्यकता ओऔदइ अनावश्यकता 
को पहिचान न कर दान देने वाला उदार भनज्लै ही कहा जाय 
परन्तु वह गुण विज्ञ नहीं कहला सकता । ३३0७ साधारणतः 
पात्र अपात्र का विचार करने के लिए पात्र को इन तोन 
अशियों में विभक्त किया जा सकता हैं-- 

१, इस जगतमें अनेक प्रकारके मनुष्य देखे जाते है। 
कुछ मनुष्य तो ऐसे हैं जो जन्मसे ही नीतिशाली अर 
घनाह्य हैं। 

२ कुछ मनुष्य ऐसे होते हैं जो दरिद्रकुलमें उत्पन्न हुए हैं । 
उन्हें शिक्षा पानेका, नोतिके सिद्धान्तोंके समझानेका अवसर 
हो नहीं मिलता । 

३े. कुछ मनुष्य ऐसे हैं ज़िनका जन्म तो उत्तम कुलमें हुआ 
है किन्तु कुत्सित आचरणों के कारण अधघम अदस्थामें काल- 
यापन कर रहे हैं । 


है| हैं... 


इनके प्रति हमारा कर्तेव्य 

१, जो घनवान तथा सद्राचाही हैं अर्थात्‌ प्रथमश्रेशी के 
मनुष्य हैं उन्हें देखकर हमको प्रसन्न होना चाहिए | उनके ग्रत्रि 
ईषांदि नहीं करना चाहिए | * ” 

२. ह्वितीय श्रेणी के जो द्रिद्र मनुष्य हैं उनके फष्टअपह- 
रण के लिय यथाशक्ति दान देना चाहिए। तथा उनको सत्य 
सिद्धान्तों का अध्ययन कराके सन्‍्माग पर स्थिर करना 
चाहिए। 

३. तृतीय श्रेणी के मनुष्य जो कुमाग के पथिक हो चुके हैं, 
ठथा जिनकी अधम स्थिति हो चुकी दे ब्रे भी दया क्रे पात्र हैं । 
उनको दुष्ट आदि शब्दों से व्यवहार कर छोड़ देने से द्वी काम नहीं 
चलेगा अपितु उन्हें भी सामयिक सर्शिक्षा और सदुपदेशों से 
सुमाग पर लाकर उत्थान पथ का पथिक बनाना चाहिये । 


दान के अपात्र 


दान देते समय पात्र अपात्र का ध्यान अवश्य रखना 
चाहिए अन्यथा दान लेनेवाले कों प्रवृत्ति प्रर दृष्टिपात न करने 
से दिया हुआ दान ऊसर भूमि में बोये गये बीज की तरह व्यर्थ 
ही जाता है | 

जो विषयी हैं, लम्पंटी हे, नशेबाज हैं, जुआड़ी हैं, पर 
बद्क हैं उन्हें दाम से एक तो उनके कुमार्ग की पुष्टि द्ोती है, 
दूसरे द्रिद्रों को वृद्धि ओर आलसी मनुष्यों की संख्या बढ़ती 
हैं ओर तीसरे अनर्थ परम्परा का बीजारोपण होता है। परन्तु 
यदि ऐसे मनुष्य बुभुक्षित या रोगी हों तो उन्हें ( दान दृष्टि से 
नहीं अ्रपितु ) कृपाटृष्टि से अन्न या औषधि दान देना पर्जित 
नहीं है । क्योंकि अनुकम्पा से दान देना प्राणीमात्र के लिए है। 
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दान के मेद 

आचजार्यों ने ग़हस्थों के दान के सक्षेप में चार सेद बतलाये 
हैं ?! आहारदान, २ ओषधिदान, रे श्ञानदान, ओर ४ अभय- 
दान। परन्तु ४ लोकिकदान और ६ आध्यात्मिक दान भी मृहस्थों 
का ही कतंव्य है । ७ वां धमंदान मुनियों का दाम है| इस तरह 
दान के ७ भेद भ्रमुख रूप से होते हैं । 
आहारदान 

जो मनुष्य क्षुधासे ज्ञामकुक्षि एवं जजर हो रहा है तथा रोग 
से पीड़ित है सब प्रथम उसके क्षुधा आदि रोसोंको भोजन ओर 
आओषधि देकर निवृत्त करना चाहिए। आवश्यकता इसी बात की 
है। क्योंकि “बुभुक्तितः कि न करोति पापम” ( भूखा आदमी 
कौनसा! पाप नहीं करता ) इसीसे नीतिकारों ने “शरीश्मार्य 
खलु धर्मसाधनम” ( शरीर को धंमंसाधन का श्रमुख साधन ) 
कहा है । 


ओऔषधिदान 

“ह्वस्थचित्ते बुद्धयः प्रस्फुरन्ति” शरीरके नोरोग रहने पर 
बुद्धिका विकाश होता है; तथा ज्ञान ओर धमके अजन का 
यत्न होता हैं। शरोरके नीरोग न रहनेपर विद्या और घर्मकी 
रुचि मन्द पड़ जाती है अतएवं अल्न-जल ओर ओषधि द्वारा 
दुःखसे दुःखी प्राशियोंके ट:ःखका अपहरण करके उन्हें ज्ञानादि 
के अभ्यासमें लगानेका यत्न प्रत्येक प्रास्मीका मुख्य कतंव्य होना 
चाहिए । जिससे ज्ञान द्वारा यथार्थबस्तुको जान कर प्राणी इस 
खंसारके जालमें न फंसे । 
बानदात 

अम्दानकी अपेक्षा विद्यादान अत्यन्त उत्तम हैं क्योंकि अन्ले 
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से प्राणीकी क्षशिक तृप्ति होतो है किन्तु ब्रद्यादालसे शास्त्रती 
तृप्ति होती है। विद्याविलासियोंको जो एक अद्भुत मानसिक 
सुख होता है इन्द्रियोंके चिलासियोंको वह अत्यन्त दुलभ 
है | क्‍योंकि बह सुख स्व-स्वभावोत्थ है. जब कि इन्द्रियजन्य सुख 
पर जन्य है। 


अभयदान 


इसी तरह अभयदान भी बड़ा महत्वशाली दान है । इसका 
कारण यह है कि मनुष्यमात्रकों ही नहीं, अपितु प्राणीमात्रको 
अपने शरीरसे प्रेम होता है। बाल हो अथवा युवा हो, आहो- 
स्वित, बुद्ध हो, परन्तु मरना किसीको नष्ट नहीं । मरते हुए प्राणी 
की अभयद्नसे रक्षा करना बड़े ही महत्व और शुभवन्धका 
कारण है। 


लौकिक दान 


उक्त दानों के अतिरिक्त लोकिक दान भी बहुत महत्वपूर्ण 
है। जगत में जितने प्रकार के दुःख हैं. उतने ही भेद लौकिक 
दान के हो सकते हैं। परन्तु मुख्यतया जिनकी आज आवश्यकता 
है वे इस प्रकार हैं-- 

१ बुझुक्षित प्राणी को भोजन देना । 

२ तृषित को पानी पिलाना | 

३. बल्लहीन को वस्त्र देना। 

७. जो देश व जातियों अनुचित पराधीनता के बन्धन में 
पढ़कर परतन्त्र हो रही हैं उनको उस दुःख से मुक्त करना । 

४, जो पाप कम के तीब्र वेग से अनुचित मार्ग पर जो 
रहे हैं उन्हें सन्‍मा्ग पर लाने की चेष्टा करना । 

६. रोगी की परिचर्या ओर चिकित्सा करना । 


० 
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७ अतिथि की सेवा करना | 

८ सागे भूले हुए प्राणी को मार्ग पर लाना | 

६. निधन व्यापारहीन को व्यापार में लगाना । 

१०, जो कुदम्ब-भार से पीड़ित होकर ऋण देने में असमर्थ 
हैं उन्हें ऋण से मुक्त करना । 

११ अन्यायी मनुष्यों के द्वारा सताये जानेबाले मारे जाने- 
वाले दीन, होन, मूक प्राणियों को रक्षा करना । 
आध्यात्मिक दान 

जिस तरह लॉकिक दान महत्वपूर्ण है उसी तरह आध्या- 
त्मिक दान भी महत्वपूर्ण और श्रेयस्कर हैं, क्योंकि आध्यात्मिक 
दान स्वपर-कल्याण-महल की नीवब है। बतंमान में जिन 
आध्यात्मिक दानों की आवश्यकता है वे थे हैं-- 

१. अज्ञानी मनुष्यों को ज्ञान दान देना। 

२ धर्म में उत्पन्न शह्लाओं का तत्त्वज्ञान द्वारा समा- 
धान करना । 

हे दुराचरण में पतित मनुष्यों को हित-मित-प्रिय वचनों 
द्वारा मान्त्वना देकर मुमाग पर लाना ! 

४ मानसिक पीड़ा से दुखी जीवों को कमंसिद्धान्त की 
प्रक्रिया का अवबोध कराकर शान्त करना । 

४ अपराधियों को उनके अज्ञान का दोष मानकर उन्हें 
क्षमा करना । 

६. सभी का कल्याण हो, सभी प्राणी सन्मार्गगामी हों, 
सभ्ते सुखी समृद्ध ओर शान्ति के अधिकारी हों ऐसी भावना 
करना | 

७ जो धर्म में शिथिल हो गये हों उनको शुद्ध उपदेश 
देकर रृढ करना । 
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८. जो धर्म में रह हों उन्हें टुतम करना | 

६. किसी के ऊपर मिथ्या कलझू का आरोप ने करना । 

१०, निर्मित्तानुसार यदि किसी से किसी प्रकार का अपराध 
बन गया हो तो उसे प्रकट न करना अपितु दोषी व्यक्ति को 
सन्मार्ग पर लाने की चेष्टा करना । 

११, मनुष्य को निर्भय बनाना | 

संक्षेप में यह कहा जा सकता है कि जितनी मनुष्य की 
आवश्यकताएँ हैं उतने ही प्रकार के दान हो सकते हैं। 

दुःख का अपहरण कर उच्चतम भावना प्राप्त करने का 
सुलभ मार्ग यदि है तो वह दान ही है अतः जहाँ तक बने 
दुखियों का दुख दूर करने के लिये सतत प्रयत्नशील रहो, हित 
मित प्रिय बचनों के साथ यथाशक्ति मुक्त हस्त से दान दो । 


धमंदान 


जब तक प्राणी को धार्मिक शिक्षा नहीं मित्रतो तब तक 
उसके उच्चतम विचार नही होते, ओर उन विचारों के अभाव 
में बह प्राणी उस शुभाचरण से दूर रहता है जिसके बिना वह 
लोकिक सुख से भी वच््ित रहकर धोबो के कुत्त की तरह ''धर 
का न घाट का” कही का भी नहीं। रहता । क्‍योंकि यह सिद्धान्त 
है कि “वे ही जीव सुखी रह सकते हैँ जो या तो नितान्‍्त मूखतर 
हों, या पारज्गत दिग्गज्ञ विद्वान हों |” अत. धर्मदान सभी दानों 
से श्रष्ठ ओर नितान्तावश्यक है। 

इस परमोल्कृष्ट दान के प्रमुख द।नी तीथझ्डुर महाराज तथा 
गणधरादि देव हैं। इसोलिये आप्त के विशेषणों में “भोक्षसार्ग 
के नेता” यह विशेषण प्रथम दिया गया है | बड़े-बड़े राजा, 
महाराजा, यहाँ तक कि चक्रवर्तियों मे भी बड़े-बड़े दान दिये 


वर्जी-वाणी ११६ 


किन्तु ससार में उनका आज कुछ भी अवशिष्ठ नहीं है तथा 
तोथेहूर मद्दाराज ने जो उपदेश द्वारा दान दिया था उसके द्वारा 
बहुत से जीव तो उसी भव से मुक्ति लाभ कर चुके और अब 
तक भी अनेक प्राणी उनके बताये सन्‍मार्ग पर चलकर लाभ 
उठा रहे हैं। वे भव-बन्वन परम्परा के पाश से मुक्त हो गये, 
तथा आगामीकाल में भी उस सुपथ पर चलनेवाले उस अनु- 
पम सुख का लाभ उठावेगे। कितने प्राणी उस पवित्र धर्मपदेश 
से लाभ उठावेगे यह कोई अल्पज्ञानी नहीं कह सकता । 


धमंदान के वर्तमान दाता 


वर्तमान भे ( गणघर, आचार्य आदि परम्परा से ) यह 
दान देने की योग्यता संसार से भयभोत, बाह्माभ्यन्तर परिप्रह 
विहीन, ज्ञान-ध्यान-तप में आसक्त, बीतराग, दिगम्बर मुनिराज 
के ही हैं। क्‍योंकि जब हम स्वय विषय कषायों से दग्ध हैं तब 
इस दान की कैसे करेगे ? जो वस्तु अपने पास होती है वही 
दान दी जा सकती हैं। हम लोगों ने तो उस धरम को जो कि 
आत्मा को निज परणति है कषायाभि से दग्ध कर रक्‍्खा है | 
यदि वह वस्तु आज हमारे पास होती तब हम लोग दःखों के 
पात्र न होते । उसके बिना ही आज संसार मे हमारी अवस्था 
कष्टपद्‌ हो रही है। उस धम के धारक परम दिगम्बर निरपेत्ष 
परे।पकारी, विश्वहितैषी वीतराग हो हैं अतएवं वही इस दान 
को कर सकते हैं। इसो से उसे ग्रहस्थदान के अन्तर्गत 
नही लिया । 

॥च 

घमंदान की महत्ता 


यह दान सभी दानों मे श्रेष्ठतम है, क्‍योंकि इतरदानो के 
द्वारा प्राणी कुछ काल के लिये दु.ख्र से विमुक्त-सा हो जाता है 


प4७ द्ाय 


परन्तु यह दान ऐसा अनुपम और महत्वशाली है. कि एक बार 
भी यदि इसका सम्पक हो जावे तो प्राशी जन्म-मरण के केशों 
से बिमुक्त होकर निर्वाण के नित्य आनन्द सुखों का पात्र हो 
जाता है। अतएक सभी दानों की अपेक्षा इस दान की परमा- 
वश्यकता हैं। धमंदान ही एक ऐसा दान हे जो प्राणियों को 
ससार दुःख से सदा के लिये मुक्तकर सच्चे सुख का अनुभव 
कराता हैं। 

अपनी आत्मताडना की परवाह न करके दूसरों के लिये 
मीठे स्वर सुनानेवाले मृदज्ञ की तरह जो अपने अनेक कष्टों की 
परवाह न कर विश्वहित के लिये निरपेक्ष निस्वाथ उपदेश देते 
हैं वे महात्मा भी इसो धमदान के कारण जगत-पूज्य या चिख्र- 
बन्द हुए हैं । 

इस तरह धमदान की महत्ता जानकर हमें उस दान को 
प्राप्त करने का पात्र होना चाहिये। सिहनी का दूध रवण के 
पात्र में रह सकता है, धमंदान सम्यग्झानी पात्र में रह 
सकता है । 


याप का बाप लोभ । 


परन्तु मनुष्य लोभ के आवेग में आकर कित-किन नोच 
कृत्यों को नही करते ! और कौन कौन से दुःखों को भे,ग कर 
दुर्गति के पात्र नहीं होते ” यह उन एक दो ऐतिहासिक व्यक्तियों 
के जोवन से स्पष्ट हो जाता हैं। जिनका नाम इतिहास के काले 
प्रृष्ठों में लिखा रह जाता है । 

गजनी के शासक, लालची लुटेरे महमूद गजनवी ने ई०सन 
१००० आर १०२६ के बीच २६ बर्ष में भारतवर्ष पर १७ बार 
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आक्रमण किया, घन और धरम लूटा ! मंदिर ओर मूर्तियों का ध्बंस 
कर अगरित र्नराशि ओर अपरमित स्वर च.दी लूटी !! परन्तु 
जब इतने पर भी लोभ का संवरशा नहीं हुआ तब सोमनाथ 
मदिर के काठ के किवाइ ओर पत्थर के खम्भ भी न छोड़े, 
ऑटों पर लाद कर गजनी ले गया !! 

दूसरा लोभी था ( ईशबी सन्‌ के २२७ वर्ष पूष ) प्रीसका 
बादशाद सिकन्दर; जिसने अनेक देशों को परास्तकर उनवी 
अतुल सम्पत्ति लूटी,/ फिर भी सार संसार को विजित करके 
ससार भर की सम्पत्ति हथयाने की लालसा बनी रही ! 

लोभ के कारण दोनों का अन्त समय दयनीय दशा में 
व्यतीत हुआ । लालच और लोभवश हाय ! हाय ! करते मरे, 
पर इतने समर्थ शासक हे।ते हुए भी एक फूटी कोड़ी भी साथ 
नलेजा सके | 


दया का ज्षेत्र । 


प्रथम तो दया का क्षेत्र -अपनी आत्मा है, अत. उसे 
ससारबधक दुष्ट विकल्पों से बचाते रहना, और सम्यग्दर्शनादि 
दान हारा सन्‍्मार्ग मे लाने का उद्योग करते रहना चाहिये। 
दूसरे दया का ज्षेत्र २-अपना निज घर है फिर ३-जाति ४-देश 
तथा ४-जगत हू । अन्त में जाकर यही “वसुधेब कुटुम्बकम” 
हो जाता है । 


अनुरोध । 


. इस पद्धति के अनुकूल जो मनुष्य स्वपरहित के निमित्त द।न 
देते हैं वही मनुष्य साक्षात्‌ या परम्परा अतोन्द्रिय अनुपम रुखके 
भोक्ता होते हैं। अतएवथ आत्म हितैषी महाशयों का कतव्य है 
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कि समयानुकूल इस दानपद्धति का प्रसार करें। भारतवर्ष में 
दान को पद्धति बहुत हैं किन्तु विवेक की विकलता के कारण 
दान के उद्देश्य की पूर्ति नहीं हो पाती । आशा है कि हमारा धनिक 
वर्ग उक्त बातों पर ध्यान देते हुए पद्धति के अनुकूल दान देकर 
ही सुयश का भागी बनेगा | 


उ्रीि> सनी 


स्वोपकार और परोपकार 


निश्चय नय से-- 


१  परोपकारादि कोई वस्तु नहीं परन्तु हम लोग आरमीय 
कषाय के वेग में परोपकार का बहाना करते हैं। परोपकार न 
कोई करता है न हो ही सकता है । मोही जीवों की कल्पना का 
जाल यह परोपकारादि काय है। 

२ कोई भो शक्ति ऐसी नहीं जो किसी का अपकार और 
उपकार कर सके | उपकार और अपकार आत्मीय शुभाशुभ 
परिणामों से होता है | निमित्त की मुख्यता से परक्ृत व्यवहार 
होता है । 

३. आज तक कोई भी व्यक्ति ससार मे ऐसा नहीं हुआ 
जिसके द्वार पर का उपकार हुआ हो। इस सम्बन्ध में जैसी 
यह श्रद्धा अतोत काल को है वैसो ही बतमान ओर भब्रिष्य 
की है। 

४. जिन्होंने जो भी परोपकार किया, उसका अथ यह है. 
कि जो कुछ काम जीव करता है वह अपनी कषायजन्य पीड़ा के 
शमन के अर्थ करता है; फिर चाहे यह काम पर के उपकार का 
हो या अपकार का हो । 


१२१ स्वोपकार और परशेप॑कार 


४. आयचाये यह सोचकर कि लोगों को तक्त्वज्ञान का लाभ 
हो, शाक्ष की रचना करते हैं और उससे जोबों को तत्वज्ञान भी 
होता है; किन्तु यथार्थ दृष्टि से विचार करो तो आचाये ने यह 
कार्य पर के लिये नहीं किया अपितु संज्वलन कषाय के उद्य में 
उत्पन्न हुई वेदना के प्रतीकार के लिय ही उनका यह प्रयास हुआ। 
पर को तत्त्वज्ञान हो यह व्यवहार है। उस कषाय में ऐसा ही 
होता है। ऐसे शुभ काय भी अपने उपकार के हेतु होते हैं. पर के 
उपकार के हेतु नहीं । 


व्यवहार नय से--- 


६. व्यवहार नय से परोपकार माना जाता है अतः परोप- 
कार को तो मिथ्यादृष्टि भी कर सकता है बल्कि यों कहिए परो- 
पकार तो मिथ्यादृष्टि से ही होता है। सम्यग्टृष्टि से परोपकार 
हो जावे यह दूसरी बात है परन्तु उसके आशय में उसकी उपादे- 
यता नहीं। क्‍योंकि ओदयिक भावों का सम्यगृदृष्टि अभिश्राय 
से कर्ता नहीं, क्‍योंकि वे भाव अनात्मक हैं । 

७ मनुष्य उपकार कर सकता है परन्तु जब तक अपने 
को नहीं समझा पर का उपकार नहीं कर सकता | 

८. परोपकार की अपेक्षा स्वोपकार करनेवाला व्यक्ति जगत 
का अधिक उपकार कर सकता हैं। 

६. संसार की विडम्बना को देखो, सब स्वार्थ के साथी 
हैं। परन्तु धर्मंबुद्धि से जो पर का उपकार करोगे बही 
साथ जावेगा। 

१०. “परोपकार से बढ़कर पुण्य नहीं? इसका यही अर्थ 
है कि निजत्व की रक्षा करो । 
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११ पंरोपकार के लिये उत्स्ग आवश्यक है, उत्सगं के 
लिये उदारता आवश्यक है, और उदारता के लिए संसार से 
भोरुता आवश्यक है। 

१२. गृहस्थावस्था में अपने अनुकूल व्यय करो तथा 
अपनी रक्षा में जो व्यय किया जावे उसमे परोपकार का ध्यान 
रखो क्योंकि पर पदार्थ में सबका भाग है। 

१३ “हम परोपकार करते हैं? यह भावना न होनी 
चाहिए। इस समय हमारे द्वारा ऐस' ही होना था यही भावना 
परोपकार में फलदायक होगी। 

१७ जहाँ तक हो सके सभी को ऐसा नियम करना चाहिए 
कि लाभ का दशांश द्रव्य परोपकार में लगे | 


१५ भगवान महावीर ओर बुद्ध राजसी ठाठ ओर स्थ्र्गं 
जैसे सुखों को छोड़कर दूसरों को उपदेश देते फिरे यह उन मूक 
प्राणियों की रक्षा और मानवता के उत्थान के लिये ही तो था, 
तब क्या परोपकार नही हुआ ” महात्मा गांधी, प० जबाहरलाल 
नहरू, सरदार बल्लमभाई पटेल, देशरत्न डा० राजेन्द्रपसाद ओर 
मालाना अबुलकलाम आजाद प्रश्नति नेताओं न जो कष्ट सहन 
किये, अपना सबस्व छोड़कर देश की स्वतन्त्रता के लिये जो 
अनेक प्रयत्न किये बह भी परोपकार ही है अतः जहाँ तक बने 
स्वोपकार के साथ परोपकार करना मत भूलो ! 

१६. अपने स्थाथ के लिये पर का अपकार करना निरी 


पशुता है। 


च््ट००डत 


संयोग और वियोग 


१ “वियाग से दुःख होता हैं” यह में नहीं मानता क्योंकि 
बवियोग मोक्ष का कारण है जब कि परका संयोग दुःख का 
कारण है । 

२ वियोग से कैवल्य होता है. वही आत्मा की निज़ा- 
वस्था है । 

३ यदि वियोग में अपने को नहीं पहिचाना तब संयोग 
मे क्या पहिचान होगी | 

४ जब हमको किसो इष्ट पदार्थ का वियोग हो जाता है 
तब हमारी आत्मा में अनवरत उस पदार्थ का स्मरण रहता है, 
साथ हो साथ उस पदार्थ में इष्ठता मानने से मोहोदय होता है । 
यदि स्मरण काल में मोहोदय से कलुषता नहीं हुई तब कदापि 
दुखी नहीं हो सकते । यही कारण है कि दुकान में क्षति होने से 
जैसा दुःख मालिक को होता है, वैसा मुनीम को नही। इसका 
कारए यह है कि मुनीम को मोहोदय कृत भाव नहीं हैं। इससे 
यह सिद्धान्त स्वीकार करना चाहिए कि पर पदार्थ का सयोग 
अथवा वियोग सुख अर दुःख का जनक नहं।। 

४  सयोग ओर वियोग में सुख दुःख का कारण ममत्व 
भाव है | ममत्व भाव से ही परसयोग में सुख और वियेश 
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में दुख होता है और कहीं पर जिस पदार्थ से हमारा अनिष्ट 
होता है उसमें हमारी ममत्तबुद्धि न होकर द्वेषबुद्धि होती है । 
अतः अनिष्ट पदाथ के संयोग में दुःख ओर वियोग में सुख 
होता है। वास्तव में ये दोनों कल्पनाएँ अनात्मधर्म होने से 
अनुपादेय ही है । 

६. जहाँ संयोग है वहाँ वियोग हैं ओर जहाँ वियोग है 
बहा संयोग हे । अन्य की कथा छोड़िये संसार का जहाँ वियोग 
होता हैं वहाँ मोक्ष का संयोग होता है । 


प्>श्ब्ब्फ्ट्य्चा 3 


पवित्रता 


१ पवित्रता वह गुण है जिसके प्राप्त होने पर मनुष्य 
संसार सागर से पार होता है। 

२ आप अपने हृदय को इतना पवित्र बनाइये कि उसमें 
प्राणीमात्र से शत्रुत्व की भावना दूर हो जाय । अब भी आपके 

हृदय में भय है कि अग्र ज कोई षड़यन्त्र रचकर हमारी रव त- 
न्त्रता को पुनः हथयाने का प्रयत्न करेगे? परन्तु यह तभी 
सम्भव हो सकता है | जब आपका हृदय अपवित्र रहे । यदि 
आपका हृदय पवित्र रहेगा तो आपकी स्वतन्त्रता छीनने को 
शक्ति किसी में नहं। 

३ हृदय को पवित्रता से क्र से कर प्राणी अपनी दुष्टता 
छोड़ देते हैं । 

४. पवित्रता के कारण एक गाँधी ने सारे भारतवर्ष को 
स्व॒तन्त्रता प्रदान की यदि भारतवर्ष में चार गॉधी बन जाएँ 
तो सारा संसार स्व॒तन्त्र हो जाय | मेरा विश्वास हैं कि हमारे 
नेताओं ने जिस पवित्र भावना से स्वराज प्राप्त किया है उसी 
पविन्न भावना से वे उसकी रक्षा भी कर सकेगे। 


४. स्पृश्यास्पृश्य ( छूत अछूत ) की चर्चा लोग करते हैं 
परन्तु धम कब कहता है कि तुम अस्पृश्यों का नीच समझो । 
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तुम्हीं लोग तो अस्पृश्यों को जूठा खिलाते हो और यहों बड़ी 
बड़ी बाते बनाते हो । नियम कीजिये कि हम अस्पृश्यों को अपने 
जैसा भोजन देगे। फिर देखिये आपके प्रति उनका हृदय 
कितना पवित्र और ईम्पनदार बनता है। 

६ हृदय का असर हृदय पर पड़ता है। आप धोबी का 
कपड़ा उठाने मे दं(ष सममते हैं परन्तु शरीर पर चर्बी से सने 
कपडे बहुत शौक से धारण करते हैं क्या यही सद्धम है ? 

७ जब आपके हृदय में अपनी ही संम्धाओं के प्रति 
सहयोग की पव्रिन्न भावना नही, अपनी ही संस्थाओं का आप 
एकीकरण नहीं कर सकते फिर किप्त मुँह से कहते हैं कि 
हिन्दुस्तान पाकिम्तान एक हो जायें ? 

८ पवित्रता का सबश्रे.् साधक आप जिन मन्दिरों को 
कहते है उनमें किसी मे लाखों की सम्पत्ति व्यर्थ पड़ी है तो 
किसी में पृजा के उपकरण भी साबित नहीं हैं ! एक मन्दिर में 
संगममंर के टाइल जड रहे हैं ते। दूसरे मन्दिर की छचूत 
रही है ! क्‍या यही धर्म हे ? यही पवित्रता है ? 


६७४7९ 


क्षमा 


१. क्रोध चारित्रमोह की प्रकृति हे उससे आत्मा के सयम 
गुण का घात होता है । क्रोव के अभाष में प्रकट दहोनेवाला 
क्षमा गुण संयम है, चारित्र है क्‍योंकि राग द्वेष के अभाव को 
ही चारित्र कहते हैं । 

२ क्षमा सबसे उत्तम धम हे जिसके क्षमा धर्म अकट हो 
जावेगा उसके मादब,आजव एवं शौच धर्म भी अवश्यमेब प्रकट 
हो जावेंगे। क्रोध के अभाव से आत्मा में शान्ति गुण प्रकट 
होता है। वैसे तो आत्मा मे शान्ति सदा विद्यमान रहती है,क्योंकि 
वह आत्मा का गुण है, स्त्रभाव है, गुण गुणी से दूर कैसे हो 
सकता है ” परन्तु निमित्त मिलने पर वह कुछ समय के लिए 
तिराोहित दी जाता है। स्फटिक स्वभावतः स्वच्छ होता है पर 
उपाधि के संसग से अन्यरूप हो जाता है । पर बह क्या उसका 
स्वभाव कहलाने लगेगा ? नहीं अग्नि का ससग पाकर जल 
ऊष्ण हो जाता हू 'पर वह उसका स्वभाव तो नहीं कहलाता | 
स्वभाव तो शोतलता ही हे जहाँ अग्नि का सम्बन्ध दूर हुआ 
कि फिर शीतल का शीतल हो जाता है। 

३. क्रोध के निमित्त से आदमी पामल हो जाता हे ओर 
इतना पागल कि अपने स्त्ररूप तक को मूल जाता है। वश्तु की 
यथाथता उसकी दृष्टि से लुप हो जाती है। एक ने एक को 
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घूँसा मार दिया बह उसका घूंसा काटने को तैयार हो गया 
पर इससे कया मिला ” घूँसा मारने का जो निमित्त हे उसे दूर 
करना था। 

४. क्रोध में यह मनुष्य कुक्कुर ब्रृत्ति पर उतारू हो जाता 
है | कोई कुत्ते को लाठी मारता है तो वह लाठी को दाँतो से 
चबाने लगता है पर सिंह बन्दूक की ओर न रपट कर बन्दूक 
मारने वाले की ओर मपटता है । विवेकी मनुष्य की दृष्टि सिह 
को तरह होती है बह मूल कारण को दूर करने का प्रयत्न 
करता है। उपज हम क्रोध का फल्न प्रत्यक्ष देख रहे हैं लाखों 
निरपराध प्राणी मारे गये और मारे जा रहे हैं। इसलिए 
क्षमा का वह जल आवश्यक है जो क्रोध ज्वाला का शमन 
कर सके | 


४ क्रोध शान्ति के समय कौन-सा अपूब कार्य नहीं होता 
मोक्ष मार्ग में प्रवेश होना ही अपूर्ब काय है, शान्ति के समय 
उसकी प्राप्ति सहज ही हो सकती है । आप लोग प्रयत्न कीजिये 
कि मोक्ष-्सार्ग में प्रवेश हं। ओर संसार के अनादि बन्धन खुल 
जायें । 

६. जोबन के प्रारन्भ मे जिसने क्षमा धारण नहीं की 
बह अन्तिम समय क्या क्षमा करेगा ? मैं तो आज क्षमा 
चाहता हूँ। 


७. आज वाचनिक क्षमा की आवश्यकता नहीं है हार्दिक 
क्षमा से ही आत्मा का कल्याण हो सकता हे । क्षमा के अभाव 
में अच्छे से अच्छे आदमी बरबाद हो जाते हैं। दरभंगा में 
दो भाई थे दोनों इतिहास के बिद्वान थे एक बोला कि आला 
पहले हुआ है दूसरा बोला कि ऊदल, इसीसे दोनों मे लड़ाई 


११९ " चंथाह 


हों पड़ी आश्यिर सुकमा जला ओर जागीदार से फ्रिस्ान को 
हालत में आ गये । क्रोध से किसका भला हुआ है. * 


८. क्षमा सब गुणों की भूसि हे इसमें सब्र गुझ सरलता 
से विकसित हो जाते है। क्षमा से भूमि को शुद्धि होती हे, जिसने 
भूमि को शुद्ध कर लिया उसने सब्र कुछ कर लिया। एक गाँव 
में दो आदमी थे एक चित्रकार इसरा अचित्रकार। अखित्रकार 
चित्र बनाना तो नहीं जानता था पर था प्रतिभाशाली । चित्रकार 
बोला कि भेरे स्रमान कोई चित्र नई। बना सकता, दूसरे को 
उसको मर्वोक्ति सह्य नहीं हुई उसने कट से कह दिया कि मैं 
तुमसे अच्छा चित्र बना सकता हूँ, विवाद चल पड़ा । अपना 
अपना कोशल दिखाने के लिये दोनों ठुंल पड़े। वय हुआ कि 
दीनें चित्र बनाबवे फिर अन्य परीक्षकों से परीक्षा कराई जाय । 
एक कमरे की आमने सामने की दोवालों पर दोनों चिंत्र बनाने 
को तैयार हुए। कोई किसी का चित्र न देख सके इसलिये बीच में 
पर्दाडाल दिया गया। चित्रकार ने कहा कि मैं १४ दिन में चित्र 
तैयार कर लेगा इतने ही समय में तुके भी करना होगा । उसने 
कहा कि मैं प।ने पन्द्रह दिन में तैयार कर दूँगा घबड़ाते क्यों दह्ो। 
चिन्नकार चित्र बनाने में लग गया ओर दूसरा दौवाल साफ 
करने में । उसने पन्द्रह दिन में दीबाल इतनी साफ कर दी कि 
काँच के समान स्वच्छ हो गई । पन्द्रह दिन बाद लोगों के. 
सामने बीच का परदा हटाया गया चित्रकार का पूरा चित्र उस 
स्वच्छ दीवाल में इस तरह प्रतिविम्बित हो गया कि उसे 
स्वयं अपने मुँह से कहना पड़ा कि तेरा चित्र अच्छा है । क्‍या 
उसने चित्र बनाया था? नहीं, केवल जमीन ही स्वच्छ की थी 
पर उसका चित्र बन गया और प्रतिहवन्दी की अपेक्षा 
अच्छा रहा । 

ध््‌ 
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आप लोग क्षमा धारण करें चाहे उपवास णएकांसन आदि 
ब्रत न करे क्योंकि क्षमा ही धं हे और धर्म ही चारित्र है । 

६. यह जीव अनादिकाल से पर पदार्थ को अपना समझ 
कर व्यर्थ ही सुखी दुखी होता है जिसे यह सुख सममता है बह 
सुख नहीं हे सच्चा मुख क्षमता में है । वह ऊचाई नहीं जहाँ से 
फिर पतन हो, बह सुख नहीं जहाँ फिर दुख की प्रामरिं ही । 

१९० सच्चा सुख क्षमा मे है शेष जो है बह बैषयिक और परा- 
घीन हैं, वाघा महित हैं, उतने पर भी नष्ट हो जाने वाले हैं ओर 
अगामी दःख के कारण हैं। कौन समझदार इसे सुख कहेगा ? 

११, इस शरीर से आप स्नेह करते हैँ पर इस शरीर में 
है क्‍या ? आप ही बताओ माता पिता के रज वीये से इसकी 
उत्पत्ति हुई, हड्डी मांस, रधिर आदि का स्थान हे उसीकी फुल- 
बारी हे । यह मनुष्य पर्याय साँटे के समान है । सांटे की जड़ 
तो सड्ी होने से फेक दी जाती हे, बाँड़ भी बेकाम होता हे, मध्य 
में कीड़ा लग जाने से वेस्वाद हो जाता है। इसी प्रकार इस मनुष्य 
की वृद्ध अवस्था शरीर के शिथिल हो जान से गन्ने को सड़ी 
जड़ों के समान बेकार है । बाल अवस्था अज्ञानी की अवस्था 
हैं, अतः गन्ने की वांड के सहृश्य वह भी बेकार है मध्य दशा 
( युवावस्था ) अनेक रोग और संकटों से भरी हुई हे उसमें 
कितने भोग भोगे जा सकेंगे ? पर यह जीव अज्लान वश अपनी 
हीरा सी मनुष्य पर्याय व्यथ ही खो देता है । 

१२ जिस ग्रकार बात की व्याधि से मनुष्य के अंगं अग 
दुखन लगते हैं. उसी प्रकार कषाय से, विषयेच्छा से, इसकी 
आत्मा का प्रत्येक प्रदेश दुखी हो रहा हैं । इसलिए मनुष्य को 
चाहिये कि क्षमाधम का अमृत पकर अमर होने की चेट्टा करे । 

९४-५२ < जब २ 


समाधिमरण 


१, समाधि निस्प्॒ह पुरुषों के तो निरन्तर रहती है परन्तु 
जन्म से जन्मान्तर होने का ही नाम मरण है, और जहाँ 
साम्यभाव से प्राण विसजन होता है उसे समाधिमरश 
कहते हैं । 

२. समाधिमरण के लिये प्रायः निमंल निमित्त होने 
चाहिए | 

8, जिनका उत्तम भविष्य हैं उनको थधोर उपसर्ग आदि 
(समाधिमरण के विरूद्ध प्रबल कारणों ) के उपस्थित होमे पर 
भी उत्तम गति हुई । इसलिए निमित्त कारणों के ही जाल मे 
फेसा रहना अच्छा नही । 

७. समाधिमरण के लिये आत्मपरिंशामों फो निमंल 
करने में यह अपना पुरुषाथ लगा देना चाहिए क्योंकि जिन 
जीयों के निरन्तर निर्माल परिणाम रहते हैं वें नियम से सद्गर्ति 
के पात्र होते हैं । 

४. समाधि के लिये आचायों की आज्ञा है कि काय को 
कृश करने से पहिले कषाय को कृश करो, क्थोंकि काय पर द्रव्य 
है उनकी कृुशता ओर घुष्ठता मे तो समाधिभरण में साधक 
है तु ब्राधक है। जबकि फपात्र अनादिकात श्रे स्वभातिक 
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पद को बाधक है| क्योंकि कषाय के सद्भाव में जब आत्मा 
कलुषित हो जाती है तब मद्मपायी की तरह नाना प्रकार की 
बिपगेत चेष्ठाओं ठारा अनन्त संसार की यातनाओं का ही 
भोक्ता रहतो है और जब कपायों की निर्मृलता हो जाती है 
तब आत्मा अनायास अपन स्वाभाविक पद्‌ की स्वामिनी हो 
जाती है । अन' समाधिमरण के लिए जो ओदयिक रागादिक 
हो उनमें आत्मं।य बुद्धि न होना यही अथ कषाय की कृशता 
का है । केबल कपायों को कृशता ही उपयोगिनो है । 


६ समाधिमरण करने बालों को वाह्य कारणों को गोड़ 
कर केवल रागादक को कृशता पर निरन्तर उद्यत रहना 
प्रयम्कर है । 


७, समाधिमरण के समय प्रज्ञा होना आवश्यक है 
म्थाकि प्रज्ञा एक ऐसी प्रबल छेनी है कि जिसके पड़ते ही 
बन्ध और आत्मा जुदे जुदे हो जाते हँ--आत्मा ओर अनात्मा 
का ज्ञान कराना प्रज्ञा के अधीन है। जब आत्मा आर अनात्मा 
का ज्ञान होगा तब ही ते। सोज्ष हो सकेगा। परन्तु इस प्रज्ञा 
रूपी देवा का प्रयाग बड़ी सावधाने। के साथ करना चाहिए। 
निज का अंश छूटकर पर में न मिल जाय आर पर का अश 
निञ्ञ मे न रह जाय-यही सावधानी का तात्पय है। समाधि- 
मरण के सन्मुख व्यक्ति के. शर्रीर से ममत्व ओर. पर पदाथों 
से आत्मीयता का भाव दूर कराकर सद्गति की कामना के 
लिये उसे सद। इन बातों का स्मरण दिल्लाते रहना चाहिये-- 

“घन धान्यादिक जुदे हैं, ख्लरी पुत्रादिक जुदे हैं, शरोर 
जुदा है, रागादिक भाव कम जुदे हैं, द्रव्य कम जुदे हैं, मति- 
झानादि ओऔपशमिक ज्ञान जुदे हें-यहाँ तक कि ह्ञान में 


पक्दे समलाधिमरशख 


प्रतिबिभ्वित होनेबाले जझ्ेय के आकार भी जुदे हैं। इस प्रकार 
स्वलक्षण के बल से भेद करते करते अन्त में जो झुद्ध चेतन्य 
भाव बाकी रह जाता है यही निज का अंश है, वही उपादेय 
है, उसी में स्थिर हो जाना मोक्ष है। प्रज्ञा के द्वारा जिसका 
ग्रहण होता है वही चेतन्य रूप “मैं” हैं। इसके सिवाय अन्य 
जितने भाव हैं निम्चय से वे पर द्रव्य हैं-पर पदाथ हैं। आत्मा 
ज्ञाता है रृष्टा है। वास्तव में ज्ञाता रृष्टा होना ही आत्माका 
स्वभाव है पर इसके साथ जो मोह की पुट लग जातीं है बही 
समस्त ठुःखों का मूल हे । अन्य कम के उदय से तो आत्मा 
का गुण रूक जाता है पर मोह का उदय इसे विपरीत परिणमा 
देता ह । अभी केवलज्ञानावरण का उदय है उसके फल स्वरूप 
केवल ज्ञान प्रकट नहीं हो रहा हे परन्तु मिथ्यात्व के उदय से 
आत्मा का आस्तिक्य गुण अन्यथा रूप परिणम रहा हें । 
आत्मा का गुण रुक जाय इससे हानि नहीं पर सिथ्या रूप हो 
जाने में महान हानि हे । 

एक आदमी को पश्चिम की ओर जाना था कुछ दूर चलने पर 
उसे दिशा-श्रान्ति हो गई, वह पृष क पश्चिम समककर चलता जा 
रहा हे उसके चलन मे बाधा नहीं आई पर ज्यों-ज्यों चलता 
जाता है त्यों-स्यो अपने लक्ष्य स्थान से दूर होता जाता है । 

एक आदमी को दिशा आल्ति ता नहीं हुई पर पर 
में लकबा मार गया इससे चलते नहीँ! घनता। बह अचल्ल 
होकर एक म्थान पर बैठा रहता हे, पर अपने लक्ष्य 
का बोध होने से वह उससे दूर तो नहीं हुआ--कालान्तर मे 
ठीक होने से शीघ्र ही ठिकाने पर पहुँच जायगा । 

“एक आदमी को आँख में कामला रोग हो गया जिससे 
उसका देखना बन्द ते। नहीं हुआ, देखता हे पर सभी बस्तुऐँ 


व्ली-बाणखी १8४७ 


पोली-पील! दिखती है जिससे उसे वर्ण का वास्तविक बे।व 
नहीं हो पाता । 

एक आदमी परदेश गया वहाँ उसे कामला रोग हो गया। 
घर पर स्त्री थी उसका रग काला था जब बह परदेश से लौटा ओर 
घर आया तो उसे ख्री। पीली-पीली दिखी, उसने उसे भगा दिया 
कि मर स्त्री नो काली थी तूँ यहाँ कहो से आई। वह कामला 
गेग होने से अपनी ही ख्ी को पराई समभने लगा । 

इसी प्रकार माह के उदय मे यह जीव १-कभी भ्रम में अपने 
लक्ष्य स विपरोत ही चलता है, २-कभी शक्ति से असमथ होकर 
ऊुद काल के लिय अकिचित्कर हा जाता है, ३-कभी विपरीत 
ज्ञान होने पर उलटा समभता है तो कभो ४-अपनी वस्तु को पराई 
सममने लगता है ओर कभी कर्भ। पर को अपनी। यही 
समसार का कारण हैं । प्रयत्न ऐसा कर। कि जिससे पाप का बाप 
यह माह आत्मा स निकल जाय | हिसादिक पाँच पाप अवश्य हैं 
पर वे मोह के समान अहितक्र नहीं है । पाप का बाप यही 
मोह कर्म है यही दुनिया को नाच नचाता हे । 

माह दूर हा जाय ओर आत्मा के परिणाम निमल हो 
ज्ञाय ता ससार स आज छुट्टी मिल जाय | 

क्षान के भीतर जा अनेक विकल्‍प उठते हैं उसका 
कारगा सोह हं। है। किसी व्यक्ति को आपने देखा यदि आपके 
हृदय में उसके प्रति मोह नहीं है तो कुछ भी विकल्प उठने का 
नहीं आपको उसका ज्ञान भर हा जायगा एर जिसके हृदय में 
उसके प्रति मोह है. उसके हृदय में अनेक विकल्प उठते हैं 
यह विद्वान ह यह अम्रुक काय करता है इसने अभी भोजन 
किया था नहं। आंद | बिना मोह के कोन पूछने चला कि इसने 
अभाो खाया ह या नहीं। ? 


बढ समशचिभरक: 


मोह के निमित्त से ही आत्मा में एक पदाथ को जान 
कर दूसरा पदाथ जानने को इच्छा होती हे । जिस के मोह निकले 
जाता है उसे एक आत्मा ही आत्मा का बोध होने लगता है 
उसको टाष्टि बाह्य ज्ञेय की ओर जातो ही नहीं हे ऐसी दशा में 
आत्मा आत्मा के द्वारा आत्मा को आत्मा के लिए आत्मा से 
आत्मा में ही जानने लगता हे । एक आत्मा ही पटकारक रूप 
हो जाता है । सीधो बात यह है कि उसके सामने से कर्ता- 
कम करणादि का विकल्‍प हट जाता है। 


७ चेतना यद्यपि एक रूप है फिर भी वह सामान्य विशेष 
के भद से दराक आर ज्ञान रूप हो जाता है । जब कि सामान्य 
आर विशष पदाथ सात्र का र्रूप हे तब चेतना उसका त्याग 
कर सकती है। यदि वह उसे भी छोड़ दे तब तो अपना अस्तित्व 
ही खो बैठे ओर इस रूप मे बह जड़ रूप हा आत्मा का भी 
अन्त कर दे सकती ह इसलिए चेतना का द्विविध परिणाम 
हाता ही हे । हाँ चेतना के अतिरिक्त अन्य भाव आत्मा के 
नहीं हैं। इसका अथ यह नही समझते लगना कि आत्मा में 
सुख बीय गुण नहीं हू । उसमें तो अनन्त गुण विद्यमान हैं 
आर हमशा रहेंगे। परन्तु अपना ओर उन सबका परिचायक 
हाने से मुख्यता चेतना को ही दं। जाती हे । जिस प्रकार 
पुदज मे रूप रसादि गुण अपनी अपनी सत्ता लिये हुए विद्य- 
मान रहते हूँ उसी प्रकार आत्मा में भी ज्ञान दशन आदि 
अनेक गुण अपनी अपनी सत्ता को लिये हुये विद्यमान रहते 
हैं। इस प्रकार चेतनातिरिक्त पदाथों को पर रूप जानता 
हुआ ऐसा कोन बुद्धिमान है जो कहे कि ये भेरे हैं। शुद्ध 
आत्मा को जानने वाले के ये भाव तो कदापि नहीं 
हो सकते 
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इसलिये यदि सदगति और शारबत सुख की अभिलाषा 
है तो शी पुत्रादि कुटुम्बियों से, शरीर घनधान्यादि परपदार्थों 
से मोह एवं आत्मीयता को छोड़ अपनी अनन्त शक्ति पर 
विश्वास करो | 


उक्ैः> चलती 


विद्यार्थियों को शुभ सन्देश 


विद्याथियों को शुभ सन्देश 


१ विद्यार्थो जीवन की साथकता इसी में है फि विद्यार्थी 
अपनी शक्ति का सदपयोग कर | छात्रों का जीवन तभी साथेंक 
हो सकता है जब वे अपने जीबन की रक्षा ऋर अपने वहुमूल्य 
समय का सदपयोग करें। बुद्धि का सदृपयोग ही उसका सच्चा 
विकास है| अन्यथा जिससे बाल्यकालमें ऐेसी आशा थी कि यह 

बनावस्था मे संसार में ऐसा प्रसिद्ध व्यक्ति होगा कि 
ससार का कल्याण करेगा, बह अपना ही कल्याण न कर सका : 
केवल गलपवाद के रसिक होने से छात्र जीवन की साथकता 
नहीं है यह ते उसका अपव्यय है | 

२ विद्यार्थी को सबसे पहिले शिकज्ञाका महत्व सममना 
चाहिये जिसके लिये वह धर द्वार छोड़कर यहां वहां द।डा दौड़ा 
फिरता है | शिक्षा के महत्त्व के संबंध में केवल इतना ही कहना 
पर्थाप्र होगा कि शिक्षा से इम लोक की तो कथा ही छोड़ों पर 
लोक में भी सुख मिलता है। शिक्षा का स्वरूप ही प्राशियों को 
सुख देना है. क्योंकि शिक्षा ही एक ऐेसा अमोध मन्त्र है जो 
दःखातुर ससार को सच्चा सुख प्रदान कर सकता है ! 


पा जितने संस्कृत के विद्वान हैं. वे तो अपने बालकों को 
अथंकरी विद्या ( अँग्र जी ) पड़ाने में लगा देते हैं! जो बालक 
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सामान्य परिस्थिति वालोंके हैं उनकी यह धारणा होती है कि 
ससकृत विद्या पढ़ने से कुछ लोकिक वैभव तो मिलता नहीं, 
पारतलों किक की आशा तब की जावे जब कुत्र घनाजन हो, अत. 
बे वाहक भी सस्क्ृत पढ़ने से उदास हो जाते हैं । रहे धनाढ्यों 
के बालक सो उन के अभिभावकों के विचार ही ये रहते हैं कि 
हमक! ५ण्डत थोड़े ही बनाना है जो हमारे बालक संस्कृत पढ़ने 
के धिये दर दर भटके | हमारे ऊपर ज़ब घन की कृपा है तब 
अनायास वीसों पण्डत हमारे यहां आते ही रहेंगे अतः वे भी 
बहा अथकरी बिद्या (अग्न॑ जी ) पढ़ाकर बालकों को दुकान 
दारी के घन्चेमे लगा देते हैं । इस तरह आज कल पाश्चात्य 
विद्याकी तरफ ही लागों का ध्यान है अं,र जो आत्मकल्याण 
की लावक संस्कृत ओर प्राकृत विद्या है उन ओर समाज का 
लक्ष्य नहीं । परन्तु छात्रों को इससे हताश नहीं होना चाहिये । 
यह सत्य है कि लाकिक सुखों के लिय पाश्वात्य विद्या (अग्नेजी) 
का अभ्यास करके अनेक यत्नों से घताजन कर सकते हैं परन्तु 
लोकिक सुख स्थायी नहीं, नश्वर हे अनेक आकुलताओं का घर 
है | इसलिय विद्यार्थयाका कतव्य है कि वे प्राचीन सम्कृत 
विद्या के पारगामी प/ण्डत बनाकर जनताके समक्ष वास्तायक 
तत्व के स्प्रूपका ग्सख। 

छात्र जावन का सफल बनान के लिये य बाते ध्यान देने 
योग्य है-- 

१ परापकार के अन्तम्तल भे यदि स्वोपकार निहित नहीं 
तब वह परापकार निर्जीव है। विद्यार्थीका स्वोपफार उसका 
अध्ययन है अत सबब प्रथम उसी की आर ध्यान देना चाहिये । 
हमे प्रसन्‍नता इसी बात में हागी कि विद्यार्थी बच मे अपना 
पठत-पाठन न छोड़, जिस विषय को प्रारम्भ कर गस्भीरता के 


१३९ विद्यार्थियों को शुभ सन्देश 


साथ उसका तुलनात्मक अध्ययन करे, पठित विषय पर अपना 
पूर्ण अधिकार रखनेका प्रयास करे | 

२. शारीरिक संस्कारों से अपनी प्रवृत्ति को कलुषित न 
होने दे । ब्रह्मचय के सरक्षण का पूर्णो ध्यान रखे । 

३ अन्य सभो कामों के पहले जितनी शिक्षा प्राप्त करना 
हो उसे प्रण करके हो दूसरे कार्य करने का विचार करे। 

४ छात्र जीवन में सदाचार पर पूर्ण ध्यान दे । 

४ स्वप्त में भो दैन्य वृत्तिका समागम न होने दे । 

६ अभिमान की मात्रा मर्यादातीत न हो परन्तु साथ 
ही साथ रत्राभिमान जैसा धन भी सुरक्षित रहे । 

७ गुरु के प्रति भक्ति हो, अभीपाय निमल हो । 

८ मनेवृत्ति दृषक साहित्य ओर चित्रपट देखने से दूर 
रहें । 

६ उत्तम पुरुषों के ही जीवन चरित अधिकांश पढ़ें। अधम 
पुरुषों के भी जोवन चरित पढ़े परन्तु उनके पढ़ने मे विधि 
निपेध का ज्ञान अवश्य रखे । 

१० विद्याध्यमन के काल में शक्ति और समयानुसार 
धार्मिक प्रन्थों का अध्ययन अवश्य करें । 

११ “सन्ताष सबसे बढ़ा धन है, ओर “सादगी सबसे 
अच्छा जीवन है” इन वातों का सदा स्मरण रखें । 


ब्ग्ट्ट0०-स्ट- 


ब्रह्मचय 


१ ब्रह्मचर्य शब्द का अथ- आत्मा में रमण करना हैं।” 
परन्तु आत्मा मे आत्मा का रमण तभी हो सकता है जबकि 
चित्बृत्ति विषय बासनाओं से निर्लिप्त हो, विपयाशा से रहित 
होकर एकामग्म हों । इस अबस्था का प्रधान साधक बीय॑ का 
संरक्षण है अतः वीयका मंरक्षग ही त्रह्मचय है । 

२ आत्मर्शाक्त का नाम वीये है, इसे सत्व भी कहते हैं । 
जिस मनुप्य के शरार में वीय शक्ति नहें। बह मनुष्य कहलाने 
योग्य नहीं। बल्कि लाक भें उसे नपुसक कहा जाता है । 

३ आयुबंद के सिद्धान्तानुसार शरोर मे सप्तघातुएँ 
होता हैं--१ रस २ रक्त, ३ मांस, ४ मेदा, ५ हड्डो, ६ मज्जा 
ओर ७ वीर्य । इनका उत्पत्तिक्रम रस से रक्त, रक्त से मांस 
मांस से मंदा, मेदा से हड्डी, हड्डी से मज्जा ओर मज्जा से 
वीय बनता है। इस उत्पत्ति कऋ्रमसे रप्र है कि छटवी मज्जा 
धातु से बनने वाली सातवी झुछ घातु बाय है । अन्छा स्वस्थ्य 
मनुष्य जो आधा सेर भोजन प्रतिदिन अच्छी तरह हजम कर 
सकता है वहो ८० दिन में ४० सर याने एक मन अनाज खाने 
पर केवल एक तोला झुद्ध धातु वीय॑ का सश्जय कर सकता हैं ! 
इस हिसाव से एक दिन का मश्नय केवल १ सवारती से कुछ 
कम ही पड़ता है ' इमीलिये यह कहा जाता है कि हमारे शरीर 


१४१ महा 


में वीय शक्ति ही सध अ्रष्ठ शक्ति हे, वही हमारे शरोर का 
राजा हे । जिस तरह राजा के विना राज्य में नाना ग्रकार के 
अन्याय मार्गों का प्रसार होने से राज्य निरथेक हो जाता है 
उसी तरह इस शरीर में इस वीय शक्ति के बिना शरीर निस्तेज 
हो जाता हे, नाना प्रकार के रोगों का आराम ग्रह बन जाता है। 
अत. इस अमल्य शक्ति के सरक्षण की ओर जिनका ध्यान 
नहीं वे न तो लोकिक काय करने में समर्थ हा। सकते हैं आर न 
पारसार्थिक काय करने मे समथ हो सकते हैं ! 


४9. ब्रह्मचय सरक्षण के लिए न केवल विषय भोग का 
निरोध आवश्यक है अपि तु तद्बिषषक वासनाओं और साधन 
सामग्री का निरोध भी आवश्यक हू । १ अपने राग के विषय 
भत खस्री पुरुष का रमरण करना, २ उनके गुणों को प्रशंसा 
करना, ३ साथ में खेलना, ४ विशेष अभिप्राय से देखना, 
४ लुक छिपकर एकान्त मे वार्तालाप करना, ६ विषय सेवन 
का विचार ओर ७ तद्विषयक अध्यवसाय ब्रह्मचय के घातक होने 
से विषय सेवन के सदश ही हैं। इसोलिये आचार्यों ने त्रह्मचर्य 
का पालन करने वाले को स्तियों के सम्पक से दूर रहने का आदेश 
दिया है । यहां तक कि स्त्री समागम की ही संसार-यृद्धि का 
मल करण कहा है. क्योंकि खी-समागम हैं।ते ही पांचों इन्द्रियों 
के विषय स्वयमेब पुष्ट होने लगते हैं। प्रथम तो उसके रूप फो 
निरंतर देखने की अभिलाषा बनी रहती है | वह निरंतर सुन्दर 
रूप वाली बनी रहे, इसके लिये अनेक प्रकार के उपटन, तेल 
आदि पदार्थों के संग्रह में व्यस्त रहता है । उसका शरीर पसेब 
आदि से दुर्गन्धित न हो जाय, अतः निरंतर चन्दन, तेल इश्न 
आदि बहुमल्य वस्तुओं का सग्रह कर उस पुतली की सम्हाल में 
संलग्न रहता है । उसके केश निरंतर लंबायमान रहें अत 


बर्शी-बाणी पृहर 


उनके लिये नाना प्रकार के गुलाब, -चमली, केवडा आदि तेलों 
का संग्रह करता है. तथा उसके सरस कोमल, मधुर शब्दों का 
श्रवण कर अपने को धन्य मानता है और उसके द्वारा संपन्‍न 
नाना प्रकार के ग्सास्वाद को लेता हुआ फूला नहीं समाता है। 
उसके कोमल अंगोॉको स्पर्श कर आत्मीय त्रद्मययय का और बाह्य 
में शरीर-सौदर्य का कारण वीय का पात होने हुए भी अपने को 
धन्य मानता है ' इस प्रकार खीममागम से ये मोही पंचेन्द्रियों 
के विषय मे मकडा के जाल की तरह फेस जाने है। इसीलिये 
ब्रद्षयय को अमिधारा त्रत, महान धर्म और महान तप 
कहा है । 

४ धर्म साधन का प्रधान साधन स्व्रस्थ्य शरार कहा 
गया है इसलिय ही नहीं अपितु जीवन के संरक्षण ओ।र उसके 

[द्श निर्माण के लिय भी जो १ शान्ति, + कान्ति, ३ स्मृति 
४ जान ४ निरोगिता जेसे गुण आवश्यक है उनकी प्रात के 
लग ब्रद्मयय का पालन नितान्तावश्यक है। 

5. यह कहते हुए लज्जा आती है, हृदय द.ख स द्रवीभूत 
है। जाता ह कि जिस अदश्चुत वीय शक्ति के द्वारा हमारे पृष्जों 
ने लाकिक आर पारमार्थिक काये कर संसार के सरक्षण का 
भार उठाया था आजकल उस अभुल्य शक्ति का बहुत ही निर्वि- 
चार के साथ ध्वस किया जा रहा हे | आजसे १५०० यष 
पहिले इसको रज्ञा का बहुत हो सुगम उपाय था-न्रह्मचर्य को 
पालन करते हुए वालक गण गुरूकुलों मे वास कर विद्योपाज्नन 
करते थे | आज की तरह उन दिनों चमक दुसक प्रधान विद्या- 
लय न थ ओर न आज जेसा यह वातावरण ही था। उन्नति 
का जहां तक प्रश्न है प्रमतिश/ज़्ता साधक है परन्त वह धगति 
शीलता खटकने वाली ह जिससे रागकी वृद्धि ओर आत्माका 


प्रृ३ घाव 
घात होता हो । माना कि आजकल के विद्यालयों में वेसे शिक्षक 
नहीं जिनके अवलोकन मात्रासे शान्ति की उद्भूति हो ! छात्रों 
पर चह पुत्र प्रेम नहीं जिसके कारण छात्रों में गुर आदेश पर 
मिटने की भावना हो । और न छात्रों में वह गुरुभक्ति है जिसके 
नामपर विद्यार्थी असभव को सभव कर दिखाते थे। इसका कारण 
यही था कि पहले के गुरु छात्रों को अपना पुत्र ही समममने थे 
अपने पुत्र के उज्बल भविष्य निर्माण के लिये जिन संस्कारों और 
जिस शिक्षा की आवश्यकता समभते थे वही अपने शिष्यों के 
लिये भी करते थे । परन्तु अब तो पांसे उलटे ही पड़ने लगे है ! 
अन्य बातोंको जाने दीजिये शिक्षा मे भी पक्तपात होने लगा ! 
गुरु जो अपने सपुत्रों को अगर जी पढ़ाना हितकर समझते है 
तब ( दूसरा के लड़कों ) अपने शिष्यों को सस्कृत पढ़ाते हैं! 
भले ही संस्कृत आत्मकल्याण और उभय ले।क मे सुखकारी है 
परनन्‍त इस विषम वातावरण से उस आदर्श सस्कृत भाषा ओर 
उन अतोत के आदर्शों पर छात्रा की अश्र्धा होती जाती है 
जिनसे वे अपने का येग्य बना सकते हैं। आवश्यक यह है 
कि गुरू शिष्य पुनः अपन कतव्यों का पालन करे जिससे प्रगति 
शील युग मे उन आदशों की भी प्रगति हो विद्यालयों के विशाल 
प्राज्ञणों में त्रह्मचारी ब्रालक खेलने कूदते नजर आवब आर गुरू 
बग उनके जीवन निमाता आर सच्च शुभ चिन्तक बने | 


७. ब्रह्मचय साधन के लिये व्यायाम द्वारा शरीर के 
प्रत्येक अड्ड को पुष्ठ ओर संगठित बनना चाहिये । खादा भोजन 
ओर व्यायाम से शरीर ऐसा पष्ट होता है कि वृद्धावस्था तक सुहृद्‌ 
बना रहता है। जो भोजनहम करते है उस जठराग्नि पचाती है 
फिर उसका धातु उत्पत्ति क्रमानुसार रसादि परम्परा से वी 
बनता है। इस तरह वीय ओर जठशःग्नि में परस्पर सम्बन्ध 


घर्खी-बाणी १9४४ 


हैं--एक दूसरे के सहायक हैं । इन्हीं के आधीन शरीर की 
रक्षा है, इनकी स्वस्थ्यता मे शरीर की स्वस्थ्यता है। आचीन 
समय मे इसी अखण्ड ब्रह्मबचर्य के बल से मनुष्य बद्धवीश 


उध्ब रेता कहे जाते थे । 


८. जिस शक्ति को छात्र बन्द अहर्निश अध्ययन काय में 
लाते हैं बह मंवा शक्ति भी इसी शक्ति के प्रसाद से बलवती 
रहती है, इसीके वल से अभ्यास अच्छा होता हैं, इसी के बल 
से स्मरण शक्ति अदुधुत बनी रहतो है। स्वामी अकलड्डूदेब, 
म्वामी विद्यानन्दि, महाकवबि तुलसोदास भक्त सूरदास आर 
पण्डित प्रवर तोडरमल को जो विलकछ्ण प्रतिभा थी वह इसी 


शक्ति का वरदान था । 


६ आजकल माता पिता का ध्यान मसन्तान के मसंस्कारों 
की रज्ञा की ओर नहीं है | घनाह्य से धनाह्य भी व्यक्ति अपने 
बच्चों का जितना अन्य आभूषणों से सज्जित एव अन्य वस्तओं 
से सम्पन्त देखने की इच्छा रखते हैं उतना सदाचारादि जैसे 
गुर्णोंसे विभूषित ओर शील जैसी सम्पत्ति से सम्पन्न देखने 
की इच्छा नहीं रखते । अत्युत उसके विरुद्ध हो शिक्षा दिलाते 
हैं जिससे कि सुकुमार मति बालक को -सुसंगति को अपेक्षा 
कुसड्भति का प्रश्य मिलता है फल स्वरूप वे दराचरण के जाल 
में फस कर नाना प्रकार को कुत्सित चेष्टाओं द्वारा शरीर की 
संरक्षण शक्ति का ध्वस कर देते हे । दुराचार से हमारा 
तात्पय फेवज़ असदाचरण से नहीं है किन्तु १-आत्मा को विकृत 
करने वाले नाटकों का देखना, २-कुत्सित गाने सुनना, ३ खज्ञागर 
बधक उपन्यास पढ़ना, ४ वाल विवाह, (छोटे छोटे वर कन्या 
का बिबाह ) ४ वृद्ध विवाह ओर ७ अनसल बिवाह (बर 
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छोटा कन्या बड़ी,'या कन्या छोटी वर बड़ा ) जैसे सामाजिक 
ओर वैयक्तिक पतन के कारणों से भी है । 

मेरी समझ में इन घ॒णित दुराचारों को रोकने का सब 
श्रप्ठ उपाय यही है कि माता पिता अपने बच्चों को सबसे 
पहिले सदाचार के ससकार से ही विभूषित करने की प्रतिज्ञा 
करे | सदाचार एक ऐसा आभूषण है जान कभी मेला हो 
सकता है न कभी खो सकता है, व्यक्ति के साथ छाया की 
तरह सदा साथ रहता है । बालक ही वे युवक होते हैं जो 
प्क दिन पिता का भार ग्रहण कर कुटुम्ब में धम परम्परा 
चलाते है, बालक ही वे नता होते हैं जा समाज का नेतृत्व 
कर उसे नवीन जीवन ओर जागृति प्रदान करते हैं, यहां तक 
कि बालक ही वे महर्षि होते हैं जा जनता को कल्याण पथका 
प्रदर्शन कर शान्ति और सच्चा सुख ग्रात्त कराने मे सहायक 
बनते हैं । 

१० ग्ृहस्थों के सयम में सबसे पहिले इन्द्रिय संयम को 
कहा हे । उसका कारण यही है कि ये इन्द्रियां इतनी प्रवल हैं 
कि बे आत्मा को हटात्‌ विषय की ओर ले जाती हे, मनुष्य के 
ज्ञानादि गुणों को तिरंहित कर देती हैं, स्वीय विषय के 
साधन निमित्त मन को सहकारी बनाती हैं, मन का स्वामी के 
बदले दास बना लेती हैं ' इन्द्रियों की यह सबलता आत्म 
कल्याण में बाधक हैं अत. उनका निग्नह अत्यावश्यक है। 
डपाय यह है कि सब प्रथम इन्द्रियों की प्रवृत्ति ही उस ओर न 
होने दो परन्तु यदि जब कोई इन्द्रिय का समभिधान हो रहा 
है, कोई प्रतिबन्धक कारण विषय निवारक नहीं है, ओर आप 
उसके ग्रहण करने के लिये तत्पर हो गये हे तो उसी समय 
आपका काय है कि इन्द्रिय को विषय से हटाओ उसे यह 
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निःचय करा दो कि तेरी अपेक्षा में ही बल शाली हूँ, तुके दिषय॑ 
अहण न करने दृगा । जहां दस पांच अवसरों पर आप ने इस 
तरह विजय पा ली अपने आप इन्द्रियां आपके मन के श्रांधीन 
हो जावेगी । जिस विषय सेवन करने से आपका उद्देश्य काम 
तय करने का था वह दूर होकर शरीर रक्षा की ओर आपका 
ध्यान आकर्षित हो जायगा। उस समय आपंकी यह हृढ़ 
भात्रता होगी कि मेरा स्वभाव तो ज्ञाता रुष्टा है, अनन्त सुख 
अंर अनन्त वीय॑बाला है। केवल इन कर्मों ० इस प्रकार जकड़ 
रखा हे कि मैं निज़् परणति को परित्याग कर इन विषयों द्वारा 
तृ(4 चाहता है । यह विषय कदापि तृत्रि करने वाले नहीं। 
देखने मे तो किंपाक सहश मनोहर प्रतीत होते हैं किन्सु 
परिषाक में अत्यन्त विरस और दुःख देने वाले हैं । मैं 
व्यथ ही इनके वश होकर नाना टखो की खनि हो रहा हूँ। इस 
तरह की भावनाओं से जीवन में एक नवीन स्फृर्ति ओर झुभ 
भावनाओं का सम्नार हाता है,विषयों की ओर से विर्शक्ति 
हं।कर सुपथ की ओर प्रवृत्ति होती है । 

११ जिन उत्तम कुल शील धारक प्राणियों ने ग्रहस्था 
यम्था मे उदासीन ब्रृत्ति अवल्स्बन कर विषय सेवन किये वे 
ही महानु भाव उस उदासीनता के बल से इस परम पद के 
अधिकारी हुए। श्री भरत चक्रवर्ती को अन्तमुंहत में ही अनन्त 
चतुप्टय लक्ष्मी न सवरण छिया वह महनीय पढ़ प्राति इसी 
भावना का फल्न है। ऐसे निर्मल पुरुष जी विपय को केवल 
रागवत्‌ जान उपचार से अपषधिवत्‌ सेबन करने हैं उन्हें यह 
विषयाशा नागिन कभो नही डेंस सकती । 

१२ संसार में जो व्यक्ति काम जैसे शन्नुपर विजय पा लेते 
हैं बही शूर हैं। उन्हीं की शुभ भावनाओं फे उदयाचल पर छस 


पह७ प्रड्वारचर्थ 


दिव्य॑ ज्योति तोथंकर सूर्थ का रदथं होता है जिसके उदय होते 
हीं अमादिकालीन मिथ्याग्धकांर भ्वंस हो जाता है। 

१३, ब्रद्माचयथ एक ऐसा ब्रंत है जिसके पालने से सम्पूर्ण 
त्रतों का समावेश उसी में हो जाता है तथा सभो प्रकार के पापों 
का त्याग भो उसी ब्रत के पालने से है| जाता है । विचार कर 
देखिये जब श्री संभ्बन्धी राग घट जाता है तब अम्य॑ परिमहोंसे सहज 
ही अनुराग घट जाता है क्योंकि वॉस्तव में खो हीं घर हैं, घास- 
फूस, मिट्टी चूना आदि का बना हुआ घर घर नहीं कहल्लाता । 
अतः इसके अनुराग घटाने से शरोर के श्रृंद्ारादि अनुराग स्वयं 
घट जाते है। माता पिता आदि से स्तेह स्वय॑ छूट जाता हैं। 
द्रब्यादि की वह ममता भी स्त्रयमेंव छूट जाती है जिसके ' रण 
यूहबन्धन से छटने में अस मर्थ भ। रत्रयंमव विरक्त होकर दैगम्बरी 
द,क्षा का अवलम्बन कर मेक्षमा्ग कापंधिक बन जाता है | 

१४ वह्मचय साधक व्यवस्था में मुख्यतया इन बातों का 
विशेष ध्यान रखना चाहिय-- 

१ प्रात ४ बजे उठकर धार्मिक स्तोत्रका पाठ ओर भग- 
नन्‍्नामसम्मरण करने के अनन्तर ही अन्य पुस्तकों का अध्ययन 
पर्थटन या गृह काय किया जाय । 

२ सूय निकलने के पहले ही शोचादि से निवृत्त होकर 
जुले मंदान में अपनी शारोरिक शक्ति और समयानुसार दद, 
बैठक, आसन, प्राणायाम आदि आवश्यक व्यायाम करे। 

३ व्यायथांस के अनन्तर एक घण्टा विश्रान्ति के उपरान्त 
ऋनु के अनुसार ठडे या गरम जल से अच्छी तरह स्नॉन करे । 
मनाने के अनस्तर एक घण्टा देव पूजों और शाड्र स्वाध्याय 
आदि धार्मिक काय कंर दस बजें के पंहिलें तर्क का जो समय 
शेष रहे उसे अध्ययन आदि कार्यों में लगायें । 
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४. दस बजे निद्वन्द्र होकर शान्त चित्त से भोजन करे | 
भोजन सादा ओर सात्बिक हो। लाल मिच आदि उत्तेजक, 
रबड़ी मलाई आदि गरिष्ठ एवं अन्य किसी भी तरह के चटपटे 
पदाथ न हों । 

४, भोजन के बाद आधा घण्टे तक या तो खुली हवा में 
परयव्न करे या पत्रावलेकन आदि ऐसा मानसिक परिश्रम 
कर जिसका भार मस्तिष्क पर न पढ़े। बाद में अपने अध्यय- 
नादि काय मे प्रवृत्त हों । 

६ शायंकाल चार बजे अन्य कार्यों से स्वतन्त्र हं।कर 
शाचादि दैनिक क्रिया से निवृत्त होने के पश्चात्‌ ऋतु के अनु- 
सार पॉच या साढ़े पॉच ब्जे तक सूर्याम्त के पहिले पहिले 
भोजन करे। 

७ भाजन के परचात्‌ एक घण्टे खलीहवा में पर्यटन करे 
तदनन्तर दस बजे तक अध्ययनादि काय करे। 

८ दस बजे साने के पृव ठण्डे जल से घुटनों तक पैर 
आर ऋतु अनुकूल हो ता शिर भी घोकर स्तोत्र पाठ या भगव- 
न्‍नास्मरण करके शयन करे। 

६ सदा अपने काय से कार्य रखे व्यथ विवाद भे न 
पड । 

१० अपने समय का एक एक क्षण अमूल्य समझ उसका 
सदुपयोग करे। 

११ मनोवृत्ति दूषक साहित्य, नाटक, सिनेमा आदि से 
दूर रहें । 

१२ दूसरों की माँ बहिनों को अपनी माँ बहिन समझे । 

१३. “सत्संगति और विनय जीवन की सफलता का अमाघ 
मन्त्र है” इसे कभी न भूलें । 


१४५९ ग्रह्मचर्य 


१४ जिनका विद्यार्थी या उदासीन जीवन नहीं है. अपितु 
गृहस्थ जीवन हैं वे भी उक्त साधक व्यवस्था को ध्यान में 
रखते हुए पर्व के दिनों में ब्रह्मचथ ब्रत का पालन कर अपने 
शरीर का संरक्षण करें| 

१५ सबसे अच्छी रामबाण ओषधि ब्रह्मचर्य है अतः 
उसके संरक्षण का सदा ध्यान रखे । 


सत्सड्रति ( सत्समागम ) 


४ सत्सड्डति का अर्थ यही है-'निजात्मा ब्राह्म पदार्थों से 
भिन्न भावना के अभ्यास स कैव लय पद पाने का पात्र हो |”? 

२ जिस ममागम से माह उत्पन्न हो वह समागम अनथ 
की जट है | 

३. ग्रहवास उतना बाधक नहीं। जितना कायरों का समा- 
गम है । 

४ आवश्यकता इस बात की है कि निरन्तर निष्कपट 
पुरुषा की मद्भति करो । ऐसे समागम से अपन का रक्षित रखो 
जो स्वाथ के प्रर्मी हैं, कृपथगार्म हैं । 

४ प्रत्यक उदासीन ब्यक्ति को सत्समाशम मे रहना 
चाहिये । सत्समागम से यह अथ लेना चाहिये कि जो मनुष्य 
ससार से विरक्त हा शेप आयु मे।क्षमा्ग म विताना चाहते हों 
उन्हें चाह ज्ञान अल्प भी हो पर भीतर से निप्कपट हों उन्हीं का 
समागम करे | 

5 साथु समागम मेक्षमार्ग से बाह्य निमित्त है। 

७५ कत्तेमान भें निष्कपट समागम का मिलना परम दुलेभ 
है । अतः सर्वोत्तम समागम तो अपनी रागादि परणति को 
घटाना ही है । 


१५१ सत्संगति (सत्समागम) 


८ विकल्पों का अभाव कषाय के अभाव में, कषायों का 
अभाव तत्वज्ञान के सद्भाव में, ओर तस्त्वज्ञान का सद्भाव साधु 
समागम से होता है । 

६ जिस तरह दीपक से दीपक जलाया जाता है उसी तरह 
महात्माओं से महात्मा बनते है। अतः महात्माओं के सम्प्क 
( साधु समागम ) से एक दिन स्वयं महात्मा हो जाओगे । 

१० सत्सग का लाभ पुण्योदय से होता है, ओर पुण्योदय 
मनद' कषाय से होता है । 

११ फिचार परम्परा को उत्तम रखने का कारण अनन्‍्तः 
करण की शुद्धि है, बह शुद्धि बिना विवेक के नहीं ही सकती, 
वह विवेक भेद विज्ञान के विना नहीं हो सकता ओर वह 
भद॒विज्ञान बिना सत्ससमागम के नहीं हा सकता | 
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विनय 


9 विनय का अथ नम्रता या कोमलता है। कोमलता 
में अनक गुण वृद्धि पाते हैं। यदि कठोर जमीन में बीज डाला 
जाय तो व्यर्थ चला जायगा । पानी की बारिप में जा जमीन 
कोमल हो जाती है उसी भे बीज जमता है । बच्चे को प्रारभ मे 
पढ़ाया जाता है-- 

“विद्या ददाति बिनय बिनयाद्याति पात्रताम । 

पात्रत्वाद्धनमाप्रोति घनाद्यम तत' सुखम ॥” 

“विद्या विनय को देती है बिनथ से पात्रता आती है, 
पात्रता से धन मिलता है, घन से घर्म ओर धर्म से संम्ब प्रात 
होता है |" 

२ जिसने अपन हृदय मे विनय धारण नही किया वह 
घम का अबिकारो कैस हा सकता है ? 

३. बिनयी छात्र पर गुरु का इतना आकपण रहता है कि 
वह उसे एक साथ सब कुछ बनलाने का तयार रहता है । 

४ आज को बात क्या कहें ” आज तो विनय रह ही 
नहीं गया | सभी अपने आप को बढ़े से बड़ा अनुभव करते 
हैं । सरा सान नहीं चत्ताजाय इसकी फिकर मे पड़े हैं, पर इस 
तरह किसका मान रहा है ? आप किसी को हाथ जोड़कर या 


१७३ विनय 


सिर झ्रुकाकर उसका उपकार नहीं करते बल्कि अपने हृदय से 
मान रूपी शत्रु को हटाकर अपने आपका उपकार करते हैं । 
किसी ने किसी कि बात मान ली,उसे हाथ जोड़ लिये,सिर भ्ुका 
दिया,इतने से ही बह प्रसन्न हो जाता है और कहता है कि इसने 
मान रख लिया | तुम्हारा मान क्या रख लिया; अपना अभि- 
मान खे। दिया, अपने हृदय में जो अहंकार था उसने उसे 
अपने शरीर को क्रिया से दूर कर दिया | 

५ विनय के सामने सब सुख धूल हैं । इससे अत्मा का 
महान गुण जाग्रत होता है, विवेक शक्ति जाग्रत होती है। 
आज कल लोगों मे विनय की कमी है इसलिये हर एक बात 
में क्‍यों ” क्‍यों /” करने लगते हैं। इसका अभिप्राय यही हैं 
कि उनमें श्रद्धा के न हाने से विनय नहीं है अतः हर एक बात 
मे कुतक उठा करते हैं । 

एक आदम। कं।"क्यों”का रोग हो गया,जिससे बेचारा बड़ा 
परेशान हुआ | पूडने पर किसीने उसे सलाह दे कि तू इसे 
किसी को बेच डाल भले हो सो पचास रुपये लग जांय । बीमार 
आदमो इस विचार में पडा कि यह रोग किसे बेचा जाय। किसीने 
सलाह्‌ द॑। स्कूल के लडके बडे चालाक होते है अत'४०) देकर किसी 
लड़के को यह राग दे दा। । उसने ऐपा ही किया | एक लड़के ने 
५४०) लेकर उसका वह “क्यों” राग ले,लिया सब लद॒कां ने मिल 
कर ४०) को मिठाई खाई । जब लड़का मास्टर के पास पहुँचा, 
मास्टर ने कहा--'कल का पाठ सुनाआ।” लडके ने कहा क्यो / 
मास्टर ने कान पकड़ कर लड़के को म्कूल के बाहर निकाल 
दिया । लडके ने सोचा कि यह क्‍यों राग तो बड़ा बुरा है | वह 
उसको वापिस कर आया । उसने सं।चा चलो अबको बार यह 
अस्पताल के किसी मरोज का बेच दिया जाय तो अच्छा है 
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ये लोग तो पलंग पर पड़े पड़े आराम करते ही हैं। ऐला ही 
किया, एक मरीज का बह रोग सोप दिया | दूसरे दिन जब 
डाक्टर आये तब उन्होंने मरीज से पूछा-- तुम्हारा क्या हाल 
है ?” मरोज़ ने उत्तर दिया"क्यों डाक्टर न उसे अस्पताल से 
बाहर किया,रोगी की समझ म आआा गया कि वास्तव में क्यों? 
रोग तो एक खतरनाक रोग है बह भी वापिस कर आया। 
अबकी बार उसने सोचा अदालती आदमी बहुत टंच होते हैं, 
इसलिय उन्हीं का यह रोग दिया जाय, उसने ऐसा ही किया। 
परन्तु जब वह अदालती आदमी मजिस्ट्रेंट के सामने गया, 
मजिस्टूट न कहा--“ तुम्हारी नालिश का टीक ठीक मतलब क्या 
है ”” आदमी ने उत्तर दिया क्‍यों? मजिस्ट्रेट ने मुकदमा 
खारिज कर उसे अदालत से निकाल दिया। 

इस उदाहरण स सिद्ध है कि कुतक से काम नहीं चलता । 
अत. आवश्यक है कि मनुप्य दुसरे के प्रति कुतक न करे 
अपितु श्रद्धा रख लिसस कि उसक हृदय भ विनय जसा गुण 
जाग्रृत हा । 


रामबाण औषधियाँ 


१, सबसे उत्तम औषधि मन की शुद्धता है, दूसरी ओपधि 
ब्रह्मचय की रक्षा है, तीसरी ओषधि शुद्ध भोजन है. । 

२ यदि भवश्रमण रोग से बचना चाहा तो सब ओषधियों 
क्रे विकल्प जाल को छोड़ ऐसी भावना भाआ कि यह पर्याय 
विज्ञातीय दूं द्रव्यों के सम्बन्ध से निष्पन्न हुई है फिर भी 
परिणसन दो द्रव्यों का प्रथक-प्रथक ही है। सुधाहरिद्रावत 
एक रग नहीं हैा। गया अत. जो भी परिणमन इन्द्रिय गोचर हे 
यह पोद्गलिक हं। है । इसमे सन्देह नहीं कि हम मोही जीब 
शरोर की व्याधि का आत्मा में अवबाध हाोन से उस अपना 
सान लेते है, यही समकार ससार का विधाता है । 

३. कभी अपन आपको रागी मत समभो । जो कुछ चारित्र- 
मोह स अनुमति क्रिया हो उसके करता मत बना | उसकी निन्‍्दा 
करते हुए उसे मोह की महिसा जानकर नाश करने करने का 
खलत प्रयत्न करते रहो । 

४ जन्म भर स्वाध्याय करनेवाला अपने को रोगी सम 
सब की तरह विलापादिक करे यह शोभार्पद्‌ नहीं | होना यह 
चाहिये कि झपने को सनत्कुमार चक्रवर्ती की तरह रह बनाआओ। 
“ज्याधि का मन्दिर शरोर है न कि आत्मा” ऐसो श्रद्धा करते 
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हुए रागद्रेष व्यागरूप महासन्त्र का निरन्तर स्मरण करो यही 
सच्ची और अनुभूत रामबाण ओषधि है । 


४. वास्तव में शारीरिक गेग दुःखदायी नहीं। हमारा 
शरीर के साथ जो ममत्वभाव है वही वेदना की मूल जड़ हे 
इसके दूर करने के अनेक उपाय हैं पर दे उपाय अत्युत्तम हैं-- 

१--एकत्व भावना ( जीव अकेला आया अकेला जयगा ) 

२--अन्यत्व भावना ( अन्य पदाथ मुझसे भिन्न हैं ) 

इनमे एक तो विधिरूप हैं ओर दूसरा निपेधरूप है । 
2 मे विधि ओर निषेध का परिचय हो जाना दी सम्यक्‌_ 
बोध है । 


६ जिसको हमने पर्याय भर रोग जाना आर जिसके लिये 
दुनियों के वैद्य आर हकीमों को नव्ज दिखाया, उनके लिखे बने 
या पिसे पद/र्थों का सेवन किया आर कर रहे हैं,बह वास्तव रोग 
नहीं है । जे रोग है उसका न जाना और न जानने की चेष्टा 
की ओर न उस गोग के चैद्यों द्वारा निर्दिष्ट रामबाण औषधि 
का प्रयेग किया । उस राग के मिट जाने से यह रोग सहज ही 
मिट जाता है वह रोग है राग ओर उसके महंद्य हैं बीतराग 
जिन । उनकी बताई ओपधि है ? समता, रे परपदार्थों से ममत्व 
का स्याग ओर ३ तत्वज्नान । यदि इस त्रिफला को शान्तिरस के 
साथ सेवन कर कपाय जैसो कटु ओर मोह जेसो खट्टी वस्तुओं 
का परहेज किया जाय तो इससे बढ़कर रामबाण ओऔपधि ओर 
कोई नहीं हा सकती । 

७. शाग रोग मिटाने की यहो सच्ची रामबाण आषधि है 
कि--प्रस्यक विषय जो शान्ति के बावक है उनका परित्याग 
करो, चित्त से उनका विकल्प मेटो, सब ज। वो के साथ अन्त- 


बज रामवाण ओऔोषधियाँ 





। खड्ज से मेत्रो भाव करो आर प्रत्येक प्राणी के साथ अपने आत्मा 
। के सहृश व्यवहार करो । 
८, आत्मा को असन्माग से रक्षित रखना, यही ससार रोग 
. दूर करने की रामबाण ओपधि है । 

६ परिग्रह ही सब पापों का कारण है, इसकी कृशता ही 
रागादिक के अभाव मे रामबाण ओषधि हे । 

१० सच्ची औषधि परमात्मा का स्मरण है इससे बड़ी 
कई रामबाण ओपधि नहीं | 


₹_“> प्र टैचअआाा 3 


रामायण से शिक्षा 


रामायण से भारतोय नर नारियों कों जो अपूर्व शिक्षा 
मिलती है वह इस प्रकार है-- 
१ प्रजापालक महाराज दशरथ से हृढप्रतिज्ञ बनो । 
२ राजा जनक स सहृदय सम्बन्धी बनो । 
३ शुरू वशिष्ठ से ज्ञानी आर कतंव्यनिप्ठ बनो | 
४9 राजरानी कोशल्या सी पतित्रता, पति की आज्नाका- 
रणी और कतव्यपरायणा बनो | 
४ श्री रामचन्द्रजो के साथ अपने लाड़ले लाल लक्ष्मण 
को हँसते हँसते वन भेजन वाली उस आदश माता समित्रा की 
हू संतेली सन्‍्तान को भी अपनी सनन्‍्तान समझो ” उसके 
दुखी आर मुख मे सुख्बी रहा । 
६ दासी मन्धरा के भटकान में आकर राम जैसे पुत्र का 
बन भेजनवाली कैकेयी को तरह दूसरों के कहने से आकर घर 
का सत्यानाश मत करोा। 
७ सारथी सुमन्‍्त जेसी शुभचिन्ततता आर सहृदयता 
से स्त्रामी का काय करा । 
८ जटायु पक्षों की तरह प्राणोंकी बाजी लगाकर भी मित्र 
का साथ दो । 
६ श्रीराम की तरह पिताके आज्ञाकारी, राज्य के निर्लॉभी, 


है 


जथ९ रासायरां से शिक्षा 


प्रजा के परिषालक और प्रांणों की बाजी लगाकर भी अपनी 
गृहिशी ( धम पत्नों ) के रक्षक बनो । 

१० उर्मिलासी सुन्दरी का मोह छोड़कर श्री राम के साथ 
जड़ल में न पैर भटकने वाले, भाबज होनेपर भी सीता को 
माँ मानने वाले श्रो लक्ष्मण की तरह बन्धुबत्सल और सदा- 
चारो बनो | 

११ माँ के पड़यन्त्र से अनायास प्रात होनेवाले राज्य फो 
भी ठुकरा देनेवाले श्री भरत को तरह भाई के भक्त बनो | 

१३ श्री शन्नुप्न की तरह भाइयों के आज्ञाकारों रहो । 

१३ सती सीतासी पतित्रता, कतव्यपरायणा, पति 
पयानुगामिनी ओर सहनशीलता की मूर्त्ति बनो | 

१५ चौदह वर्ष तक पत्तिबियोग सहनेबाली उर्मिला सी 
सच्ची त्यागमूर्ति बनो । 

१५ माण्डवी और श्रुतकीर्ति जैसी सुयोग्य वधू बनो | 

१६ लवकुश जेसे निर्भीक ओर तेजम्बी बनो । 

१७ हनुमान जेसे स्वरामिभक्त अर साहसी बना । 

९८ मन्दादरों जैसी पति की शुभचिन्निका नारी की 
सम्मति की अवहेलना कर अपना सव्‌स्त्र स्वाहा मत करो | 

१६ माया से सुबर्ण का सृग रूप धारण कर रामको 
लुभान वाले मर,चि की तरह द्॒खावटी वेष धारण कर दुनियां 
को मत ठगा। 

२० रावण जेसे अन्यायों वनकर अपयश के भागी मत 
बनो । 

२१ सवशक्तिमान लक्केश्वर दशानन ( रावश ) भी धरा- 
शायी हो गया, मधनाथ जैसा वलिए योद्धा भी काल के गालमे 
चला गया, अतः दुरभिमान मत करो | 
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२२ परणस्त्री की ओर आंख उठान वाला सबश्रेष्ठ बल- 
शाली रावर भी अपना स्वस्थ स्वाहा कर चुका अतः परस्त्रो 
को आर कुट् ष्टि स मत देखा । 

उक्त शिक्षाओं स स्पष्ट है. कि रामायण न केवल श्रीराम का 
पावन चरित है अपितु कल्याणार्थियो को कल्याण का सरल 
भार्ग एवं उज्वल भविष्य निर्मागार्थियों का आदर्श सरल 
उपाय भी है । 

रामराज्य म॑ जो सुख समृद्धि ओर शान्ति थी वह ऐसी 
ही आदश शिक्षाओं पर चलने के कारण ही थे। | इसलिय जो 
गर्याक्त रामराज्य का म्वप्न साकार करना चाहते हैं उन्हें आव- 
श्यक है कि वे २-डक्त शिक्षाओं पर स्वय चले, २-अपने 
कुट स्वी जन, मित्रों एबं आमबासियों के। उन शिक्ताओं पर चलने 
का प्रोत्साहन दे, ओर ३- उन्हें बता दे कि रामराज्य की स्थापना 
राम बनकर की जा सकती है, रावश बनकर नहीं । 


2 


संसार के कारण 


सँसार के कारण 


१ यह भला ओर वह बुरा, यही वासना बन्ध की जान 
है | आज तक अन्य पदार्थों में ऐसी कल्पना करते करते संसार 
के ही पात्र रहे | बहुत प्रयास किया तो इन बाह्य वस्तुओं का 
छोड दिया किन्तु इस से नो काई लाम न निकला । निकले फहोँ 
से, वस्तु ता वस्तु में हे पर मे कहाँ से आवबे ? पर के त्याग से 
क्या ? क्‍योंकि बह तो स्वयं प्रथक्‌ है। उसका चलुष्टय ग्बयं 
प्रथक्‌ है केवल विभाव दशा से अपना चतुष्टय उसके साथ ते 
हो रह! है । तद्रप अवस्था का त्याग ही शुद्ध स्वचतुष्ट० का 
उत्पादक है अत' उसकी ओर हृष्टिपात करो ओऔर लोकिकचर्या 
का तिलाज्लि दो । आजन्म से यही आलाप रहा, अब एक बार 
निज आलाप की तान लगा कर तानसेन हो जाओ ते सब दःरों 
की सत्ता का अभाव हो जायगा । 

२ “पर पदाथ हमारा उपकार आर अपकार करता है” 
यह धारणा हो भवपद्धति का कारण है। 

३, कतेत्बबुद्धि का त्याग ही ससार का नाश है. जब कि 
अहंकारबुद्धि ही ससार की जननी है | 

४ जब तक हम आत्मतत्त्व को नहीं जानते संसार से 
विरक्त नहीं हो सकते । 

१ 
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४. जहां तक बने पर पदार्थों में आत्मीय बुद्धि को त्याग 
देना यही उपाय ससार से मुक्त होने का है । 

६ योग ओर कषाय ही संसार के जनक हैं। इन की 
निवृत्ति ही संसार से छूटन का उपाय है । 

७ जगत एक जाल है इनमें अल्पसक्त्ववालों का फेंसना 
काई बड़ी बात नही | 

८ इस आत्मा के अन्तरद्भ मे अनेक प्रकार की कल्पनाएँ, 
होती हैं आर वे प्राय. संसार के कारण ही होती हैं । 

६ विभावशक्ति द्वारा आत्मा में रागादि विभाव भाव 
होते हैं । यही ससार के मूल कारण हैं । 

१०, संसार की जननी ममता है, इसे त्यागे। । 


११, हम लोग जो ससार मे अनक थातनाओं के पात्र हुए 
उसका मल कारण हमारी आज्ञानता हे, बाह्य पदार्थों का 
अपराध नही आर न मन चचन काय के व्यापारों का अपराध 
है। क्राघादि कषायों की पडा नहंं। सही जाती इसस जीव 
उनका कार्य कर बैठता है । परन्तु यह विपरीत अमिप्राय ऐसा 
लिकृप्ट परिणाम है कि अनात्मीय पदार्थों मे आन्मीयता का 
भाव कराने भें अपना विभव दिखाता है । यही संसार का 
मूल कारण है । 

४२ संसार परिभ्रमण का यूल कारए जीब का चह अज्ञान 

ही है जिसके प्रभाव से अनन्त शक्तियों का पुञ्न आत्मा भी एक 

बांस मात्र बगबर कर काल मे अथरह बार जन्म और मरण 

का पात्र होता है ' उस आज्ञान के नाश का उपाय अपनी 
परणति को कलुषित न करना हो है। 
ख्चट २न्ड्न 


इन्द्रियों की दासता 


१ इन्द्रियों का दास सबसे बडा दास है । 


7. बिषयों से परिपूर्ण दुनियां में शा अनाचार होते हैं 
उसका कारण स्पर्शन इन्द्रिय के दासत को प्रभ्ुता ही है । 

३ सब रोगोंका मूल कारण भोजन विषयक त॑ ब्र गृध्नता 
है । यदि रसना इन्द्रिय पर विजय प्रात न हो सकी तो समझो 
किसी पर भी विजय प्राप्त नही कर सकते । 

४. ग्सनन्द्रिय विजयी ही सयमी होते हें । अल्पकाल 
ज़िद्दा इन्द्रिय को बश करन से आजन्म नीरोगता और संयम 
को रक्षा होती हे । 

५ रसना इस्ट्रिय पर नियन्त्रण रखना सबसे हितकर है 
जो वस्तु जिस समय पच सके वही उस काल में पथ्य है । 
आओपधि का सेवन आलसी ओर धनिरकों के लिये है) 

६ संखार के कारण रागादिकों में भोजन की लिसा ही 
ग्रधान कारण है | अत' जिसने रसनेन्द्रिय को नहीं ज्ञीता उसे 
जतस गति होना प्रायः दुलंभ है । 

७. जिह्ला लम्पटो आकण्ठ तर को करते हुए नाना रोग 


के पात्र तो होते ही हैं साथ ही ज्ञालब के वशीभूत होकर 
दुर्वांसना के द्वारा अधोगति के पात्र होते हैं । 
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रसनेन्द्रिय की प्रबलता भव गते में पतन का कारण है। 
ज्ञो घाणन्द्रिय के दास हैं, लोकिक इत्र तेल फूल आदि 

का सुगन्‍्ध के आदी है उन्हें आत्मोन्नत कुसुम की सुखावह 

गन्ध नहीं आरा सकती । 

» जो पर का रूप देखने में लगे रहेंगे उन्हें अपना रूप 
दग्ब सकता । 


४? सुख्ब। संसार का गाना सुनन को अपेक्षा दुखो दुनिया 

का गाना सुनना कही अच्छा है । 

2२ रपशन इन्द्रिय के ज्षणिक सुख का लोलुपी हाथी कागज 
को इम्तिनी के लिए गड़ढे भ जा गिरता है ! रसना इन्द्रिय की 
लोलुप मछली जरा से आटे के लोभ मे लाह को केंटीली बशी 
को चबाकर अपनी जीभ छिदाकर तडप तड़प कर जान दे देती 
है ' ध्राणन्द्रिय का दास सुगन्धि का लालची भोरा सरर्यास्त के 
समय कमल में बन्द होकर अपने प्राण गेंवा बैठता है! चक्षइट्रिय 
के विषय सुख का दास पतंगा बार बार जल जाने पर भी 
दे'पक पर ही आकर जल मरता है ' और कर्म इन्द्रिय का दास 
मग वहेलिय के हिसक स्वभाव का जानते हुए भी उसकी वशी 
की मधुर तान मं आकर वाण स मारा जाता है! एक एक 
इन्द्रिय के विषय सुख के लोलुपियों की जब यह दशा होती है 
तब पाँचों हो इन्द्रियों क विषय सुख के लोलुपियों की क्‍या 
दशा द्वोती होगी ” यह प्रत्येक भुक्त भेगी या प्रत्यक्ष दर्शी ही 
ज्ञानता है । 

“३ इन्द्रियों को दासता से जो मुक्त हुआ वही महान है। 


जीव 


| 
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कषाय 


? कपाय के वशीभूत होकर ही सभी उपद्रव होते है । 

» कषाय के आवेग मे बडे बड़े काम होते हैं | जो न हो 
जाय सो थोड़ा । इसके चक्कर मे बड़े बड़े व्यक्ति आत्महित तक 
की अवहेलना कर देते हैं । 

$०० ९ ८ 

३ सबसे प्रबल साया कपाय है, इसको जीतना अति 
कठिन है । 

४. कहीं भी जाओ कषाय की ग्रचुरता नष्ट हुए बिना शान्ति 
नहीं। मिल सकती | 

४ कपाय अनादि काल से स्वाभाविक पद को बाधक है, 
क्योंकि इसके सद्भाव मे आत्मा कलुषित हो जाता है, जिसस 
वह मद्रपायी की तरह नाना प्रकार की विपरीत चेष्टाओं द्वार 
अनन्त ससार की यातनाओं का ही भोक्ता बना रहता है। 
परन्तु जब कपायों को निर्मेलता हो जातो है तब अनायास है 
आत्मा अपने स्वभाविक पद्‌ का स्वामी हो जाता है । 

5६ चब्वलता का अन्तरद्ग कारण कषाय है । 

< “संसार असार है, कोई किसी का नहीं” यह तो 
साधारण जीबों के लिये उपदेश है किन्तु जिनकी बुद्धि निमंल 
है ओर जो भावज्ञानी हैं उन्हे तो ववचनसार का चारित्र-अधि- 
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कार पढ़कर “आतम के अहित विषय कषाय, इनमें सेरी परिण॒र्ति 
न जाय” इस भावना को ही रढ करना चाहिए। 


८. अनेक यत्न करने पर भी मन की चब्बलता का निग्नह 
नहीं होता । आभ्यान्तर कषाय का जाना कितना विषम है ! 
वाद्य कारणों के अभाव होने पर भी उसका अभाव होना अति 
दुष्कर है। 

६ विकल्पों का अभाव कषायथ के अभाव में ही होता है। 

१०, बन्ध का कारण कपाय वासना है, विकल्प नहीं । 

११ मन की चशद्जलता में मुख्य कारण कषायों की तीक्ता 
है और स्थिरता में फपराय की कृशता है। इसलिये काय की 
कृशता को गं।|ण कर कपाय की कृशता पर ध्यान दो । 

१२ जिस त्याग मे कषाय है बह शान्ति का मार्ग नहीं। 

१३ जब तक कपायो की वासना का निराध न हो तब तक 
वचनयोग ओर सनोयोग का निरोध होना असम्भव है । 

१७, शान्ति न आने का कारण कषाय का सद्भाव है ओर 
शान्ति आने का कारण कषाय का अभाव है। उपयोग न शान्ति 
का कारण है ओर न अशान्ति का ही । 

१४५, कपाय कलुषता को कालिमा से जिनका आत्मा मलिन 
हो! रहा है भला उनके ऊपर घर का रग केसे चढ़ सकता है ? 

१६. कषाय के अस्तित्व में चाहे निजन बन में रहो चाहे 
पेरिस जैसे शहर में रहो सबंत्र हो आपत्ति हैं। यही कारण है 
कि माही दिगस्वर भी मोक्षमार्ग से पराड्मुख है ओर निर्मोही 
गृहस्थ मोक्ष माग के सन्मुख है 

१७ जिस तरह पानो विलोड़न से मक्खन की उपलब्धि 
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नह! होतो उसो तरह मन्द कषायों के विकल्पों से कषायाप्मि की 


शान्ति नहीं होती । उपेक्षामृत से ही कषायाप्रि का आताप शान्व 
होता है। 


१८, मोज्ञ मांगे का लाभ उसी आत्मा को होता है जो 
कषायों की दुबंलता से परे रहता है । 

१६, मन वचन काय का व्यापार व्यग्रता का उत्पादक नहीं, 
व्यग्नता को उत्पादक तो कषाय ज्वाला है। 

२०, जिस वस्त्र पर नीला रग चढ़ चुका है उस पर कुमकुम 
का रग नहीं चढ़ सकता । इसी तरह जब कषायों के द्वारा चित्त 
रजित हो चुका है तब शुद्ध चिद्रूप का अनुभव तो दूर रहा; 

र टू कै 
उसका स्पश होना भी दुलभ है । 

२१, कषाय का उदय प्राणामात्र को प्ररता है ! ६ जब तक 
वह शान्त न हो केबल उपाय जानने से मोक्षमाग नहीं हो 
सकता अपितु उसके अनुसार प्रवृत्ति करने से होता है । 

शर कषाय दूर करने के लिये जन संसर्ग, विषयों की प्रचु- 
रता, ओर विशेषतया जीभ की लोलुपता का त्याग आवश्यक है । 

२३ जिसने कषायों पर विजय पाली, या बिजय पाने के 
सनन्‍्मुख है, बही धन्य है और वहो सच्चा सन्‍्मागंगामी है । 


९.2%चर॑प्रटडुशबट 


लोक प्रतिष्ठा 


?, संसार मे प्रतिष्ठा कोई वस्तु नहीं, इसकी इच्छा ही 
मिश्या हैं। जो मनुष्य ससार बन्धन को छेंदना चाहते हैं वे 
लोकप्रतिष्ठा का काई वस्तु ही नहीं समझते | 

२ केवल लोकप्रतिष्ठा के लिये जो कार्य किया जाता है 
चह अपयश का कारण और परिणाम मे भयद्भर होता है | 

३, संसार मे जो मनुष्य प्रतिष्ठा का लिप्सु होता है वह 
कदापि आत्म कार्य भे सफल नहीं होता । क्योंकि जो आत्मा 
पर पदार्थो से सम्बन्ध रखता है वह नियम से आत्मीय उद्देश्य 
से न्युत हो जाता है | 

2, लोकप्रतिष्ठा की लिप्सा न इस आत्मा को इतना मलिन 
कर रखा है कि वह आत्म गोरब पाने की चेष्टा ही नहीं 
कर पाता । 

४ लोकप्रतिष्ठा का लाभो आत्मप्रतिष्ठा का अधिकारी 
नहीं, । लाक मे प्रतिष्ठा उसी को होती हैं जिसने अपन पन को 
भुला दिया । 

६, लोकप्रतिप्ठा की इच्छा करना अवनति के पथपर ज्ञान 
की चष्टा है। 

७५, ससार मे वहो मनुष्य बड़े बन सके जिन्होंने लाक- 
प्रतिष्ठा की इच्छा न कर जन हित के बड़े से बड़े कार्यों को 
अपना कतंठ्य समझ कर किया | 
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आत्म-प्रशंसा 


१, जब तक हमारी यह भावना है कि लोग हमें उत्तम 
कहें ओर हमें अपनी प्रशंसा सुहावे तव तक हमसे मोक्षमार्ग 
अति दूर है । 

२. जो आत्म-प्रशंसा को सुन कर सुखी ओर निन्‍्दा को 
सुन कर दुखी होता हे उसको संसार सागर बहुत दुस्तर है। 
जो आत्म-प्रशंसा को सुनकर सुखो और निन्‍्दा को सुनकर दुखी 
नहीं होता बह आत्म गुण के सन्मुख है। जो आत्म-प्रशंसा 
सुन कर प्रतिवाद कर देता है वह आत्मगुण का पात्र है | 

३ जो अपनी प्रशस्ति चाहता है बह मोक्षमार्ग में कण्टक 
विछाता है । 

४. आत्म-्ग्रशसा आत्मा को मान कपाय को उत्पत्ति भूमि 
बनाती है । 


४. आत्मश्लाधा में प्रसन्न होना संसारी जीबों की चेष्ठा 
है। जो मुमुत्ष हैं वे इन विजतोया भावों से अपनी आत्मा की 
रक्षा करते है। 

$, आत्म-प्रशंसा सुनकर जो प्रसन्नता होती है,मत समझे 
कि तुम उससे उन्नत हो सकोगे । उन्नत होने के लिये आत्म- 
प्रशंसा को आवश्यकता नहीं आवश्यकता सद्‌गुणों के बिकाश 
की है। 
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मोह 


१, ससार के मूल हेतु हम स्वयं है । इसी प्रकार माक्त के 
भी कारण हम हो है | इसके अतिरिक्त कल्पना मोहज़ भावों की 
महिसा है। माह को नष्ट करना ससार के बन्धन से मुक्त हाना है। 


न 


२, जब तक मेह का उदय रहेगा मुक्ति लक्ष्मी का साम्राज्य 
मिलना असम्मव है। 

३, माह की कथा अबाच्य ओर शक्ति अजेय है । 

४2 मोह का जीतना चाहों तो परपदार्थ के समांगम से 
वहिमु ख रहो । 

४ हम चाहते हैं कि आत्मा सकटों स बचे परन्तु संकटों 

बचने का जो अश्रान्त मार्ग है उससे दम दूर भागते है । 

कोई मनुष्य पूव के तीथ दशन को अभिलाषा करे अ।र माग 
पकड़े परिचम का तब क्‍या वह इच्छित स्थान पर पहुँच सकता 


है ? कदापि नहीं । यही दरा हमारी है। केवल सतोष कर 
लेना सिश्यामाग है । 


६, जिस महानुभाव ने रागादिकों को जीत लिया वही 
मनुष्य है । यों तो अनेक जन्मते ओर मरते हैं उनकी गणना 
मनुष्यों में करना व्यथ है । 


७५ आत्मा चिदानन्द है उसके शत्रु मोहादि भाव हैं । 


प्७१ मोह 


८. मोह को कृशता होने पर ही आनन्द का बिंकास होता 
है । उसके होने में हम स्वय॑ उपादान है निमित्त तो निर्मित्त 
ही हें। 

६, जिस काल मे हमारी आत्मा रायादिरूप न परिणमे 
वही काल आत्मा के उत्कषे का है | उचित मार्ग यही है कि हँम 
पुरुषाथ कर रागादि न होने वे । 


१०, जिस तरफ दृष्टि डाल उसो ओर उपद्रव ही उपंद्रव 
दृष्टि में आते है, क्‍योंकि दृष्टि में मोह है | कामला रोगवाले फी 
जहाँ भी दृष्टि डाले पीला ही दिखाई देता है । 


११५, जं, सिद्धान्तज्ञान आत्मा और पर के कल्याण का साधक 
था आज उसे लोगों न आजोबिका का सावन बना रखा है ! 
जिस सिद्धान्त के ज्ञान से हम कमकलझ् को प्रज्ञालन करने के 
अधिकारी थे आज उसके द्वारा धनिकवर्ग का स्तवन किया जाता 
है | यह सिद्धान्त का दं।ष नहीं; हमारे मोह की वलत्रसा है | 

१९ आनन्द के बाधक यह सब ठांठ है परन्तु हम मोही 
जीव इन्हे साधक समम रहे हैं । 


१३ सभी वेदनाओं का मूल कारण मोह ही हैं। जब तक 
यह प्राचीन रोग आत्मा के साथ रहेगा भीषण से भोषण दु'खों 
का सामना करना पढ़ेगा । 

१७, जब तक मोह नहीं छूटा तब तक अशान्ति है। यदि 
बह छूट जाबे तो आज शान्ति मिल जाय । 


१४, केवल चित्त को रोकना उफ्योगी नहीं, मन आत्मा के 
केश का जनक नहीं, क्रेश का जनक सोहजन्य रागादि हैं । 
अतः इन्हीं को दूर करने की चेष्टा ही सुखद हे । 


चर्ली-वाशी १७३ 


१६, संसार को भयद्भर दशा यूरोपीय युद्ध से प्रत्यक्ष हो गई 
फिर भी केवल मोह कं। अबलता है कि प्राणी आत्महित में 
नहीं लगता । 

१७, जा मोहो जीव हैं वे निमित्ता की मुख्यता से ही मोक्त- 
मार्ग के पंथिक बनते हैं । 

१८ निश्चय कर मैं एक हूँ, शुद्ध हैँ, ज्ञानदर्शनात्मक हूँ, इस 
संसार मे अन्य परमाणुमात्र भी मेरा नहीं परन्तु मोह ' तेरी 
महिमा अचिन्त्य हे, अपार है जो संसारमात्र को अपना वनाना 
चाहता है| नारकी की तरह मिलने को तो कण भी नहीं परन्तु 
इच्छा ससार भर के अनाज ग्वाने की है ! 

१६, जिसका मोह नष्ट हो जाता है उसके ज्ञयज्ञायकभाव 
का विवेक अनायास ही हो जाता हे । 

२०, विकल्प का कारण मे।ह है । जब तक मोह काल्मिश है 
तब तक यथाख्यात चरित्र का लाभ नहीं, जब तक यथाख्यात 
चरित्र नहें। जब तक आत्मा! में स्थिरता नहीं, जब तक आत्सा 
में स्थिरता नहीं तब तक निराकुलता नहीं, जब तक निराकुलता 
नहीं तब तक स्वात्मानुभूति नहीं ओर जब तक स्वात्पानुभूति 
नह, तब तक शान्ति ओर सुख नहीं ' 

२१ दशेनमोह के नाश होने पर चारित्रमोह की दशा 
स्वामोहोन कुत्त को तरह हो ज्ञात्तो है--भोंकता हैं परन्तु काटने 
में समथ नहीं । 

२०, ससार दुःखमय हैं इससे उद्धार का उपाय सोह की 

कुशता हैं उस पर हमारी दृष्टि नहीं। दृष्टि हो केसे, हम निरन्तर 
परपदार्थों मे रत हैं अतः तत्त्वज्ञान भी कुछु उपयोगी नहीं । 


२३, यह अच्छा है वह जबन्‍्य है, अमुक स्थान उपयोग, 


१७३ मोह 


है अमुक अनुपयोगी हैं, कुठुम्ब बाधक है साधुबग साधक है यह 
सब मोहोद्य की कल्लोलमाला हैं | 

२४. मोह का प्रकोप है जो विश्व अशान्तिमय हो रहा है। 
जो व्यक्ति अपने स्वरूप की ओर लक्ष्य रखते हैं. ओर अपने 
उपयोग को रागद्वंष की कलुपषता से रक्षित रखते हैं वे इस 
अशानिति से ग्रसित नहीं हं।ते । 

२४, मोह के सद्भाव में निम्न न्‍थों को भी आकुलता होती 
है देशबती ओर अन्नती की तो कथा ही क्या है | 

२६. मोहकम का निःशेष अभाव हुए बिना जिकल्‍्पों को 
निवृत्ति नहीं हं।ती, अतः विकल्पों के होने का खेद मत करो | 

२७ परिग्रह से आत्माका काई सम्बन्ध नहीं, फिर भी मोह 
नाना कल्पना कर किसी न किसी को अपना मान लेता है। 
हमने ऐसी प्रकृति अनादि से बना रक्खो है कि विना दूसरों के 
रहने में कष्ट होता हे । कहने को तो सभी कहे हैं “हम न 
किसो के न कोई हमारा” परन्तु कत्तव्य मे एकांश भी नहीं, । 
यही अविवेक सस।रका ब्रह्म है ओर कोई व्यक्ति त्रह्मा नहीं । 

रुप, हायरे मोह ! तेरे सद्भाव में ही तो यह्‌ उपासना हे-- 
“दासे 5३” ओर तेरे ही असद्भाव में “सोडहं” कितना अन्तर 
है ! जिसमें ऐसी ऐसी विरोधी भाषनाएं हों वह वस्तु कदापि 
ग्राह्म नह। अतः अब इसके जाल से बचो। उपाय यह है कि 
जो अधीरता इसके उदय में होती हे पहिले उसे श्रद्धा के बल से 
हटाओ ओर निरन्तर अपनो शक्ति की भावज्ना लाओ। एक 
दिन बह आयगा जब “दासो5ह” ओर “सोऊहं” सभी व्रिकल्प 
मिट जावेंगे। यहाँ तक कि "में ज्ञाता दृष्टा हूँ, अरहम्त सिद्ध 


परमात्मा हूँ, श्लायक स्वरूप आत्मा हूँ” आदि विकरपों को भी 
अधकाश न मिलेगा । 


२६, संसार में सबसे बढ़ा बन्धन मोह है । 


रागद्वेष 


२ तिलों (तिलली) मे जबतक स्नेह (तैल) रहता है तब तक 
बह बार बार यन्त्र ( कोल्ड ) मे पेले जाते है परन्तु स्नेह शून्य 
खल ( खली ) को यन्त्र को यन्त्रणा नहीं सहनी पड़ती । उसी 
तरह जब तक आत्मा मे स्नेह ( राग ) रहत्ता ह तबतक ससार 
यन्त्र की यातनाओं का सहना पडता है परन्तु जब यह आत्मा 
सह शून्य (राग रहित ) हु जाता है, तब वह संसार 
यातनाओं से मुक्त हो जाता है । 

२. रागादिकों के होने पर जो आकुलित हो जाता है ओर 
उनके उपशम के लिये कभी स्तोन्न पाठ, कभी चरणानुयोग द्वारा 
प्रतिपाद्य उपबास त्रत, कभी अध्यात्सशाल्रप्रतिपाद्य वस्तु का 
परिचय, कभी साथुसमागस, कली तीर्थयात्रा आदि सहसों 
उपाय कर उन्हें शान्त करने की चेष्टा करता है वह कभी भी 
आकुलता के घेरे से बाहर नहीं होने पाता । 


३, बही जीव रागादिकों के रण में चिजय पा सकेगा जो 
इनके होने पर साम्यभाव का अवलम्बन करेगा ! 

४. संसार का मूल कारण रागद्वेष हे। इस पर जिसले 
विजय प्राप्त कर ली उसके लिये शेष कया रह गया ? 

४ योगशक्ति उतनी घातक नहीं, वह कंबल परिह्पन्द 
करती है । यदि रागादि कलुषता चली ज़ाय तब वह उपद्गव नहीं 


बृकण दामाद 


कर सकती और न स्थिति ओर अनुभागवाले बन्ध को ही कर 
सकती है । 

६, जिसका मोह दूर हो गया हे वह ज़ीव सम्यक्‌ स्वरूप 
को प्रात करता हुआ यदि रागह्वष को त्याग देता है तो वह शुद्ध 
आत्मतस्व को प्रात कर लेता है अन्य कोई उपाय आत्मतत्व की 
ग्रानि में साधक नहीं | 

७, वास्तव आनन्द तो तब होगा जब ये रागादि शत्रु दूर 
हो जाएँगे। इनके सद्भाव में आनन्द नहीं ? 

८, आज तक हमने धमंसाधन बहुत किया परन्तु उसका 
प्रयोजन जो रागादिनिवृत्ति है उस पर दृष्टि नहीं दी फल यह 
हुआ कि टस से मस नहीं हुए । 

६. सब उपद्रवों को जड़ रागादिक भाव हैं। जिसने इन 
पर विजय पा ली वही भगवान बन्न गया। 

१०, मोह की दुबलता भोजन की न्यूनता से नहीं होगी किन्तु 
रागादि के त्यागने से द्वीगो । 

११ घर हो या बन, परिणाम हर जगह निमेल रक्‍्खे जा 
सकते हैं | 

१२. “घर रहने में रागादिकों को वृद्धि होती है? इस भूत 
को हृदय से निकाल दो । जबलतक इसको नहीं निकालोगे कभी 
भी रागादिक से निमुक्त न होगे | 

१३, जहाँ राग हे वह! शेग है । 

१७, बीज में फल देने की शक्ति हे परन्तु उसे बोया न जावे 
तब उसको सन्‍्तति हो न रहेगी | इसी प्रकाश रागद्वेष में संसार- 
फल देनेकी सामथ्य है परन्तु यदि उनसे मनफेर लिया जाबे तब 
फिर उनमें संसार फल जनने की सामथ्य ही नहीं रह सकती । 


बर्चा भ्राणी दण्ड 


१५ ससारजाल में फेंसानवाला कौन है ” जरा अन्तरंष्ठि 
से परामर्श करो । जाल हो चिड्ठया को फेंसाता हे ऐसी भ्रान्ति 
छोड़ो, बहेलिया फेसाता हे यह भ्रम भी त्यागो, जिह्लेन्द्रिय 
फेसाती है यह अज्ञानता भी त्यागो, केवल चु गन की अभिलाषा 
ही फैसाने मे बीजभूत है । इसके न होने पर वे सब व्यथ हैं । 
इसी तरह इस दुःखमय ससार के जाल में फेंसाने का कारण न 
तो यह वाद्य सामग्री है, न मल वचन ओर काय का व्यापार ही 
है, न द्रव्यकमं समूह हे, केवल स्व॒कीय आत्मा से उत्पन्न रागादिः 
परिणति ही सेनापति का काय कर रही ह। अतः इसी का 
निपात करो । अनायास ही इस ससारजाल के बन्धन से मुक्त 
होने का उपाय पा जाओगे । 

१६ आज कल लागों ने धर्मात्मा बनन के बहुत सीधे और 
सरल उपाय निकाल लिये हैं। थोडा स्वाध्याय कर लिया, 
आसन जमाकर आँख मीचकर एक घण्टा माला फेरन को प्रथा 
निभा दो, दस व्यक्तियों के समुदाय में--“ससार असार है” 
कथा कह डाली, न्याय माग को शब्दों से पुष्टि कर दी, बहुत 
हुआ तो पव के दिन ब्त उबवास कर लिया, ओर आगे बढ़ 
तो किसी सस्था को कुछ दान दे दिया, ओर भी विशेष काम 
किया तो किसी त्यागी महात्मा को भोजन करा दिया, बस 
धमत्मा बन गये | परन्तु यह सब ऊपरी बाते हैं। आत्मा के 
प्रदेशों में तादात्म्य से बैठा हुआ रागादि भाव जब -तक नहीं 
गया तब तक यह आचरण दम्भ हे | 

१७. “रागादि भावों का श्रभाव केसे हो” यह एक समस्या 
है । उसके सुलमाने के मुख्य उपाय ये हैं-- 

१, शान्ति बाधक विषयों का परित्याग करो। 


१७७ रागट्रेक 


२, चित्त से विषयों की विकल्प सनन्‍तति को दूर करो। 

३. सब जीवों से अन्तरंग से मंत्रीभाव करो | 

४. प्रत्येक प्राणी के साथ आत्मीयता को छोड़ो परन्तु 
आत्मसद॒श लोकप्रिय व्यवहार करा । 

४, केबल बचनों के आय-व्यय से तुष्ठ आर रुष्ट न होाओ 
अपि तु अपना शुद्धात्मपरिणति को गति को सम्यक्‌ जानकर ही 
व्यवहार करो। 

६, “यर्थ पर्याय चली गई, क्‍या करें, कहाँ जावे” इस 
आतंध्यान का छोड़ो । 

७, “हम आत्मा हैं, हम में ज। दोष आ गये हैं वे हमारो 
भूल से आ गय हैं, अतः हम हो उनको दूर करने में समर्थ 
है” ऐसा विचार रखो ओर उस विचार को क्रमशः यथाशक्ति 
सक्रिय रूप दो, एक दिन आत्मा से परमात्मा बन जाओगे, 
नर से नारायण हो जाओगे । 

८. जिन कारणों को पाकर रागद्वप उपन्न होता हे उन्हें 
प्रथक्‌ करा । 

६. उन महापुरुषों का समागम करा जिनका रागद्वंष 
कम हो गया है । 

१०, उन महापुरुषों का जीवनब्चरित्र पढ़े जिन्होंने इसका 
नाश कर आत्मा की निर्वाण अवस्था प्रात कर ली है । 

११, निरन्तर रागद्रेष को परणति दूर करने में प्रयत्न- 
शोल रहो । 

१२, रागद्वेष पोषक जो आगम है उसे अनात्मीय जान 
उसका अध्ययन करने की इच्छा छोड़ी । 


ही] 


लोभ लालच 


१ छोटा या बड़ा, धनी या निघन, त्यागी या ग्रहस्थ 
किसी को भी लालची बनाना महापाप है । 

२ पाप का पिता, माया का पति, वच्नकता का भाई, 
अर दुर्वासना का पुत्र एकमात्र लालच ही है । 

३, लोभ की अपेक्षा पाप सूक्ष्म हे, यही सबका जनक है 

2 लोभ के वशीभूत हो अच्छे अच्छे विद्वान ठगाये 

जाते हैं, मृर्खो का ठगाया जाना तो कोई बड़ी बात नहीं । 

४ लोभी त्यागी से निर्लोंभ ग्रहम्थ अच्छा है । 

६, लोभ से मनुष्य नाच वृत्ति हो जाता है। लोभ ही पाप की 
जड़ है । लोभ के वशीभूत होकर यह जीब नाना प्रकार के 
अनर्थों को उत्पन्न करता है । उच्च बंश का जन्‍्मा भी लोभी 
मनुष्य नोच की सेवा में तत्पर हो जाता है, अपनी पत्ित्र 
भावनाओं को त्याग देता है ! 

७, लोभ कषाय के सद्भाव में लोभी का घन किसी उपयोग 
में नही आता । लोभी अथक परिश्रम कर घन जोड़ते जोड़ते 
अपयश की मौत मरता हे, परन्तु उसका धन मरण के बाद 
या तो कुटुम्बियों को मिलता है या राज्य मे चला जाता हैं ! 
स्वय उसे वदनामी और पाप के सिवा कोई भी सुख उस घन 


से नहीं मिलता । 
९.८३ 


परिग्रह 


१. ससार में परिगप्रह ही पॉच पापों के उत्पन्न होने में 
निमित्त होता है। जहाँ परिग्रह है वहाँ राग है, जहां राग है 
वहीं आत्मा के आकुलता रूप दु.ख है वहीं सुख गुण का घात 
है, ओर सुखगुण के घात का नाम ही हिंसा है। 

२ संसार में जितने पाप हैं उनकी जड़ परिप्रह है । 
आज जो भारत में बहुसख्यक मनुष्यों का घाव हो गया हे तथा 
हो रहा है उसका मूल कारण परिग्रह ही हैं। यदि हम इससे 
ममत्व घटा देव तो अगणित जीवों का घात स्वयमेव न होगा । 
इस अपरिग्रह के पालने से हम हिंसा पाप से मुक्त हो सकते 
हैं, ओर अहिसक बन सकते हैं। 

३ परिथग्रह के त्यागे बिना अहिसा-तक्त्व का पालन करना 
असम्भव है। भारतवर्ष मे जो यागादिक से हिंसा का प्रचार 
हो गया था, उसका कारण यही प्रलोभन तो हे कि इस याग 
से हमको स्वग मिल जावेगा, पानी बरस जावेगा, अन्नादिक 
उत्पन्न होंगे, देवता प्रसन्न होंगे। यह सब क्‍या था ? परिग्रह 
ही तो था। यदि परिग्रह की चाह न होती तो निरपराध 
जन्तुओं को कोन सारता ? 


४. आज़ यदि इस परिग्रह में मनुष्य आसक्त न होते तब 


वर्शी-वाणी १4० 


यह 'समाजवाद या 'कम्पुनिस्टवाद! क्‍यों होते ” आज यदि 
परिग्रह के धनी न होते तब ये हड़ताले क्यों होतीं ? यदि परि- 
ग्रह पिशाच न होता,तब जमीदारी प्रथा, राजसत्ता का विध्व॑ंस 
करने का अवसर न आता ” यदि यह परिग्रह-पिशाच न होता 
तव कोंग्र स जैसी स्वराज्य दिलानेवाली संस्था विरोधियों द्वारा 
निन्दित न होती ओर वे स्वय इनके स्थान में अधिकारी बनने 
की चेष्टा न करते ” आज यह परिग्रह-पिशाच न होता तो हम 
उच्च हैं, आप नीच हे, यह भद न होता। यह पिशाच तो 
यहा तक अपना प्रभाव प्राशियो पर जमाये हुए है जिससे 
सम्प्रदायवादियों ने धम तक को निजी घन मान लिया है। 
आर धर्म की सीमा बाँध दी है। तत्त्वदष्टि से धरम “तो आत्मा 
की परिणति विशेष का नाम है,' उसे हमारा धम है यह कहना 
क्या न्याय है ” जो धर्म चतुर्गति के प्राणियों में विकसित 
होता है उसे इने-गिने मनुष्यों मं मानना क्या न्याय है? परिय्रह- 
पिशाच की ही यह महिमा है जो इस कुए का जल तीन बरणों 
के लिए है, इसमे यदि शूद्रों के घडे पड़ गये तब अपेय हो 
गया | जब कि टट्टी में से होकर नल आ जाने से भी जल पेय 
बना रहता है ! अस्तु, इस परिश्रद पाप से ही संसार के सब 
पाप होते है। श्री वीर प्रभु ने तिल-तुषमात्र परिष्रह न रखके 
पूण अहिंसा ब्रत की रक्षा कर'प्राशियों को बता दिया कि यदि 
कल्याण करने को अभिलाषा है तब दैगम्वरपद को अगीकार 
करो । यही उपाय ससार बन्धन से छूटने का है । 


४. परिग्रह अनर्थों' का प्रधान उत्पादक है यह किसी से 
छिपा नहीं, स्वयं अनुभूत है। उदाहरण की आवश्यकता नहीं, 
आवश्यकता उससे विरक्त होने की है। 

9 आवश्यकताएँ तो इतनी हैं कि संसार के सब पदार्थ 


१७१ प्रिप्रह 


भी मिल जावें तो भी उनकी पूर्ति नहीं हो सकती। अतः किसो 
की आवश्यकता न.हो यही आवश्यकता है। 

७, संसार का प्रत्येक प्राणी परिपग्नह के प्जे में है। 
केबल सतोष कर लेने।से कुछ हाथ नहीं आता। पानी बिलों- 
इने से घी की आशा तो असम्भव ही है छाँछ भी नहीं मिल 
सकता। जल व्यथे जाता है और पोने के योग्य भी नही 
रह जाता । 

८. परिप्रह की लिप्सा मे आज संसार की जो दशा हो 
रही है वह किसी से अज्ञात नहीं। बड़े-बढ़े प्रभावशाली तो 
उसके चक्कर में ऐसे फंसे कि गरीब दीन हीन प्रजा का नाश 
कराकर भी अपनी टेक रखना चाहते हैं । 

६ वत्तमान में लोग आडम्बरप्रिय हैं इसी से वस्तुतत्त्व 
से कोसों दूर हैं । 

१० व्यापार करने से आत्मा पतित नही होता, पतित होने 
का कारण परिप्रह में अति ममता ही है | 

११, पद्‌ खण्ड प्रथ्त्री का स्वामित्व भो ममता की कृशता में 
दुखद नही । 

१२. ममता की प्रबलता में मनुष्य अपरिप्रही होकर भी 

जन्म-जन्मान्तर में दुःख के पात्र होते हैं | 

१३. जो कहता है “हमने परिग्रह छोड़ा” वह अभो सुमाग 
पर नहीं आया । रागभाव छोड़ने से पर पदाथ स्वयमेव छूट 
जाते हैं। अर्थात्‌ लोभकषाय के छूटते ही धनादिक स्वयमेव 
छूट जाते हैं । 

१४. बाह्य पदाथ मूच्छा में निमित्त होते हैं। बह मूच्छा दो 
प्रकार की है--शुभेपयोगिनों और अशुभोप्योगिनी | इनके 


बर्सो-वाणी पृथर 


निमित्त भी दो प्रकार के हैं--भगवद्धक्ति आदि जो धरम के 
अड्ढ है. इनके अहतादि निर्मित्त हैं ओर विषय कषाय जो पा५ 
के अह्ढ हैं इनके पुत्रकलत्रादि निमित्त हैं। इन बाह्य पदार्थों 
पर ही अवलम्बित रहना श्रेयस्कर नही । 

१७. मेरा तो शाझ््र स्वाध्याय और अनुभव से यह 
विश्वास हो गया है कि संसार में अनर्थों और घोर अत्याचारों 
की जड़ परिश्ह ही है। जहाँ यह इकट्ठा हुआ वही भंगढ़ा होता 
है | जिन मटों में द्रव्य है वहाँ सब प्रकार का कलह है । 

१६. जहाँ परिग्रह न हो वहाँ आनन्द से धर्मसाधन की 
सव्यवस्था है । इसकी बदौलत ही आज भगवान का खजाने 
वाला' नाम पड़ गया। कहाँ तक कहे, सभी जानते हैं. कि 
समाज में बैमनस्यथ का कारण धर्मादाय का द्रव्य भी है। 

१७ त्यक्त परिप्रह को अहण करना वमन को भक्षरा करने 
के तुल्य है । 


१८. मेरा तो यह हृढ़ विश्वास है. कि परिप्रह ही संसार है 
आर जब तक इससे भ्रम है केसा भी तपस्वी हो संसार से मुक्त 
नहीं हो सकता | 

१६ मुक्ति का प्रल्य परिग्रह का अभाव है । 

२०. जब हमारे पास परिग्रह है, तब हम कहें “हमें इसकी 
मच्छा नही” यह असम्भव है। विकल्प जाल छूटना ही मोक्ष 
मार्ग का साधक है । फ 

२१. यह ससार दुःख का घर है, आत्मा के लिये नाना 
प्रकार को याननाओं से परिपूर्ण काराबास है। इससे वे ही 
महानुभाव प्रथक्‌ हो सकेगे जो परिग्रह पिशाच के फनदे में 
न आवेगे। 


१८३ परिषद 


२२. मूर्च्छा की न्यूनता में स्वात्मा की प्राप्ति है| सकती है । 
२३. संसार में स्वाधोन कोन है ? त्यागी। परिग्रही नहीं । 
२४. परिग्रह धर्म का साधक नहीं बाधक हैं । 

२४. परिग्रह लेने में दुःख, देने मे दुःख, भोगने में दुःख, 
धरने में दुःख, सहने में दुःख ! घधिक्कार इस दुःखमय 
परिग्रह को ' 

२६ संसार में मूच्छा ही एक ऐसी शक्ति है जिसके जाल 
में सम्पूर्ण ससार फँसा हुआ है। वे धन्य हैं जिन्होंने इस जाल 
का ताड़कर स्वतन्त्रता प्राप्त को। इस जाल की यह प्रकृति है 
कि जो इसे तोड़कर निकल जाता है वह फिर इसके बन्धन में 
नही आता परन्तु दूसरे को यह बन्धन रूप ही रहता है। अतः 
अब पुरुपाथ कर इसे तोड़ी और स्वतन्त्र बनो । 

२७ जब आयु का अन्त आवेगा यह सब आडम्बर यों 
हो पढ़ा रह जायगा | 

२८. जितना परिग्रह अजित होगा उतनी ही आकुलता 
बढ़ेगी । यद्यपि लोकिक उपकार परिग्रह से हाता है परन्तु अन्त 
मे डउतम पुरुष उसे त्यागते ही हैं । 


२६ मृच्छा ही बन्ध का कारण है,परन्तु यह सममक मे नहीं 
आता कि वस्तु का संग्रह रहे ओर मूच्छा न हो | स्वामों कुन्द्‌्- 
कुन्द का तो यह कहना है कि जीव के घात होने पर बन्ध हो 
यान हो पर परिग्रह के सद्भाव भे बन्ध नियम से होता है। 
अतः जहाँ तक बने भीतर से मूर््छा घटाना चाहिये । 

३०. आत्महित का मूल कारण व्यग्नता की न्यूनता है और 
व्यग्रता का मूल कारण परिग्रह की बहुलता है। यह एक भया- 
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नक रोग हैं इसी के वशीभृत होकर अनेक अनर्थों का उदय 
होता है, उन अनर्थों से वृत्ति हेयोपादेय शून्य हो जाती है ओर 
उसका फल क्‍या है ? सा सभी ससारी जीवों के सामने है । 

३१, परिप्नह पर वहीं व्यक्ति विजय पा सकता है जो अपने 
का, अपने में, अपने से, अपने लिये, अपने द्वारा आप ही प्रात 
करने की चेष्टा करता है । चेष्टा आर कुछ नही, केवल अनन्‍्तरद्ध 
में पर पदार्थ में न तो राग करता है ओर न द्वंष करता है । 

3०, परिग्रह से मनुष्य का विवेक चला जाता है। और यह 
म्पष्ट ही है कि विवेक हीनता मे जो भी असत्कार्य हो जाय बह 
थोड़ा है । 


स्वपर चिन्ता 


१ चिन्ता चाहे अपनी हो चाहे पर की, बहुत ह। भयद्भुर 
वस्तु है “चिता” ओर “चिंता” शब्द लिखने भे तो केवल एक 
बिन्दी मात्र का अन्तर है परन्तु स्वभावतः दोनों ही विलक्षण 
हैं। चिता मृत मनुष्य को एक ही बार जलाती है परन्तु चिन्ता 
जीवित मनुष्य को रह रहकर जलाती है ' 


२. परमाथ की कथा का म्वाद तो भाग्यशाली जीव ही 
ले सकते हैं। वही परमार्थ का अनुयायी है जो सब चिन्ताओं 
से दूर रहता है। 

३. इस काल में सत्पथ का पथिक वही हो सकता है जो 
पर की चिन्ताओं से अपने को बचा सके । 

४ पर चिन्ता की गन्ध भी सुखावह नहीं । 

४. चिन्ता आत्मा के पोरुप को क्षीय कर चतुगंति भवावत्ते 
में पातकर नाना दुःख का पात्र बना देती है । 

६. पर चिन्ता से कभी पार न होगे । आत्म चिन्ता भी 
तभी लाभ दायक हो सकती है जब आत्मा को जानो, मानो ओर 
तद्र प होने का प्रयास करो । 

७. पर की चिन्ता कल्याण पथ का पत्थर हैं । 


८. उन पुरुषों का अभी निकट ससार नहीं जो पर को 
चिन्ता करते हैं । 


वर्णी-वणणाी १८६ 


६. चिन्तासे आत्म परणति कलुपित ओर व्यप्न रहती है। 

१०. जिनका मन चिन्ता से मलिन हैं उनके विशुद्धता का 
अंश कहाँ से उदय होगा ? 

११ जिससे उत्तरोत्तर शरीर क्षीण औबष मन चशब्बल होता 
जाता है वह चिन्ता ही तो है। इसका त्याग करो और 
आत्महित में लगो | 

१२ चिन्ता किसकी करते हो जब पर बम्तु अपनी नहीं 
तय उसकी चिन्ता से क्‍या लाभ ? 


पे न 


पर संसग 


१. पर संसर्ग पाप की जड़ है। जिसने इसे त्यागा वहीं 
सच्चारित्र का पात्र है। 

२. पर ससग छोड़ना निवृत्ति का कारण है। 

श्र कप ०] 

8. पर पदाथ के आश्रय से सुख का भोक्ता बनने को चेष्टा 
करना आकाश से पुष्प चयन के सदृश है । 

४. जब तक पर पदार्थ से सम्बन्ध है तभी तक यह जीव 
परम दुःस्व का आस्पद है| 

५ 65 

४ अन्य पदार्थों के संसग से ही बन्ध होता है । 

६. पर ससगं का विकल्प ही संसार है ओर उसका छूट 
जाना ही मोक्ष है । 

७, पर संसग से आकुलता होती है। आकुलता से स्नेह 
का अभाव, स्नेह के अभाव से बात्सल्य का अभाव, वात्सल्य 
के अभाव से सद्दयता का अभाव ओर सहृदयता के अभाव 
से पारस्परिक सद्‌ व्यवहार का भी अभाव हो जाता है ? 


८. पर संसर्ग अनर्थों का बीज, आपत्तियों की जड़, विप- 
त्तियों की लता ओर मोह का फल है। 
६ पर संसग वह संक्रामक रोग है जिसकी ज्यों-ज्यों 


दवा करो त्यो-त्यों बढ़ता है । 
ब्गुे००-डन 


संकोच 
संकोच एक ऐसी कषाय है जो आत्मघात का साधक 


३० ८ ए्‌ 
जिन्होंने यह कपाय नहीं व्यागी बह धम के पात्र नहीं | 
» संकोच करना महापाप है! 


(/ 
९५ 
४. 


०५ 


३४ मसकोच का फल आत्म घात है। 
४ जहाँ सकाच है, वही अनर्थो का घर है। 

४  सकोच एक अकार की डर्बलता है और वह दुबंलता 
ही अनथों को जड़ है । 


ट्रु 


|] 


बिपय कपाय के सेवन में संकोच करों धर्म के पालन 
करने में संकाच का क्‍या कास 


€ ८-८४१७२-५ 9 


कायरता 


१. त्याग धर में कायरता को स्थान नहीं | 

२. कर्म शत्रुओं की विजय शूरों से होती है, कायरों 
से नही । 

३. कायरता से शत्रु के बल की बृद्धि होती है और अपनी 
शक्ति का हास हाता है, अत' जहाँ तक बने कायरता को अपने 
पास न फटकने दो | 

४. दुःखमय संसार उसी के है जो अपनी आत्मा को 
हीन ओर कायर समभता है । जो शूर है उसे कुछ दुःख नहीं । 

४. कायरता ससार की जननी है। 

६. पर से न कुछ होता है न जाता है। आप ही से माक्त 
आर आप हो से संसार दोनों पर्याया का उदय होता है। 
आवश्यकता इस बात की है कि हम ससार में भ्रमण करान- 
बाली कायरता को दूर करे। 

७ “ससार असार है” इस वाक्य के वास्तबिक अथ 
को न समझ कर लोग अर्थ का अनर्थ करते हैं | परिणाम यह 
होता है कि भोला मानत्र समाज कायर ओर कतंव्य पथ से 
च्युत होकर त्यागो, साधु, उदासीन आदि अनेक भेषों को धारण 
कर भूतल का भारभूत हो जाता है । आज भारतवष में हिन्दू 
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समाज में ही ५६००००० छप्पन लाख साधु हैं. जो कहने का 
तो साधु हैं. परन्तु उनके कतंव्यों का वर्शन किया जाय तो दिल 
दृहल जायगा । इन साथुओं के लिये यदि--“संसार में शूर- 
बीरता है” यह पाठ पढ़ाया जाय तो कोई अनथ नहीं | तब यह 
साथुसंघ शुरसंघ वनकर देश पर आँख ३3ठानेवाले शत्रुओं को 
पराजित कर एक दिन कम शत्रु का भी ध्वंस कर दनियां से 
चकाचौध कर दे | 

८. ऐसे ईश्वर को मानकर हम क्या करें जिससे हम 
कायरता की शिक्षा मिलती है। क्‍यों न हम उस तत्त्व को 
स्त्रीकार कर जो व्यक्ति स्वातत्य और उसकी परिपर्णता का 
सचक है । 

६ यह मानना कि हम कुछ नही कर सकते सबसे बड़ी 
कायरता है। इसे त्यागो ओर आत्मपुरुषार्थ को जाग्रत करो। 
फिर देखेंगे कि तुम्हारी उन्नति तुम्हारे हाथ में है । 


कं 24 बट 


पराधीनता 


१, हम लोग अनादिकाल से निरन्तर पराधीन रहे ओर 
उस पराधीनता में आत्मीय परिणति को पराधीनता का कारण 
न मान पर को उसका कारण मानते आये हैं। इसी प्रकार 
पराधीनता के बन्धन से मुक्त होने मे भी निरन्तर पर ही को 
कारण मानने की चेष्टा करते आये हैं। यही कारण है कि रोगी 
होने पर हम एकदम वेद्य को बुलाने की चेष्टा करते हैं। इसी 
प्रकार जब हम किसी प्रकार के दुःख से दुखी होते हैं तब कहते 
हैँ--“हे भगवन्‌ | यदि हमारे नोरोगता हो गई तब आपका 
पूजा, पाठ, त्रत, विधान या पश्चकल्याणक करेगे !” पुत्र व 
धनादिक के लालची तो यहाँ तक बोली लगाते हे--“हे चांदन- 
पुर के महावीर ! यदि हमारे धन और बालक हो गया ता मैं 
आपका अखंड दीपक चढ़ाऊँगा ! हे काली कलकत्तेबाली ! 
तू जो चाहे सो ले ले पर एक लाडइ़ला लाल मुमे दे दे ”” 
कितनी मूखेता की बात है पर के द्वारा आत्म-कल्याण चाहते 
हैं। देवी देवताओं को भी लोभ लालच और लांच घूस देने 
की चेष्टा करते हैं। यह सब पराधीनता का बिलास है, इसे 
त्यागो और शूरबीर बनो तभी कल्याण होगा | 

२. संसार में दुःख की उत्पत्ति का मूल कारण परा- 
घीनता है। 
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३. अन्तस्थ शत्रु का बल तभी तक है जब तक हस 
पराधीन हैं । 

४. पराधीनता ही हमे ससार में बनाए है तथा बही 
निज स्वरूप से दर किये है । 

४ जहाँ पराधीनता है बहा सुख की मात्रा हाना कठिन है। 

६ पराथीनता मे सोह की परणाति रहती है जो आत्मा 
के गुणों की बाधक है | 

७ हम लोग अति कायर है जा अपन का पराधीनता के 
जाल मे अर्पित कर चुके है। इसा से ससारयातनाओं के पात्र 
हो रहे हैं। 

८ जो मनुष्य पराधीन होते है वे निरन्तर कायर और 
भयातुर रहते हैं । 

६ जो आत्मा पराधीन होकर कल्याण चाहेगा बह 
कब्याण स वश्चित रहेगा। अपने स्वरूप का देखा, ज्ञाता 
टेष्टा होकर प्रवृत्ति करो | चाहे भगवत प्रजा करो, चाहें विषयो 
पभोग में उपयुक्त हाओ, उमभ्यत्र अनात्मधर्म जान रत और 
अरत न होओ | 

१० पराबीनता को त्याग कर अरहन्त परमात्मा ज्ञायक 
स्वरूप आत्मा ही पर लक्ष्य रखा । पास होते हए भी कस्तूरी के 
अथ कम्नूरा झूग की तरह स्थानान्तर में भ्रमण कर आत्मगुद्धि 
की चेष्टा न करा | 

2९. पर को सहायता परमात्म पद की बाथक है। 

*२  पराधीनता से बदूकर कोई पाप नहीं। 
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अमाद 


१, आत्मा का भोजन ज्ञान दर्शन है, जो उसके ही पास" 
है, किसो से याचना करने की आवश्यकता नहीं। चरणानु- 
योग का कोई नियम भी लागू नहीं। कि स्नान करके ही खाओ 
या दिन में हो खाओ फिर भी प्रमाद इतना बाधक है जिससे 
उस भोजन के करने में हम आलस कर देते हैं। अथवा 
कषाय रूपी विष मिला कर उसे ऐसा दूषित कर देते हैं जिससे 
आत्मा मूर्छित हो कर चतुगति का पात्र बनता है अतः प्रमाद 
का परिहार कर अपनी सावधानो मे कषाय विष मिलन का 
अवसर मत दो । 

२. जो इस प्रमाद के वशीभूत होकर आत्मस्वरूप को 
भूलता है वही भोतिक पदार्थों के व्यामोह में फेंसता है । 

३. आज तक हम ओर आप जो इस ससार में भ्रमण 
कर रहे हैं उसका कारण प्रमाद हो है। 

४. हिंसादि पाँच पापों का मूल कारण प्रमाद है। 

४. पांच इन्द्रियों के विषय में रत होना प्रमाद है अतः 
इनका त्याग करो । 

६. कषायों के घशीभूत होना भी प्रमाद है। कषायवान 
आत्मा का आत्मकल्याण होना दुलभ है । 

१३ 


न्‍यर्णों वाणी १९४ 
७, श्ग्रमत्त बनने के लिये विकथाओं का त्याग करना भी 
आवश्यक है। 


८ जो निद्रालु ओर प्रणयवान हैं वे भला अप्रमादी कैसे 
हो सकते हैं । 


६. प्रमाद संसार की वेल है इसका त्याग करो । 


ज5>च्व्तीडि 


खुधासीकर 


सुधासीकर 


अध्यात्ससणएड--- 

१. बाह्याडम्बर की शोभा वहीं तक है ,जहॉँ तक स्वात्म- 
तक्तव में आकुलता न होने पावे । 

२. तस्वज्ञ वही है ज्ञो जगत्‌ की प्रवृत्ति देखकर हष 
विषाद न करे | 

३. आत्मलाभ से उत्कृष्ट ओर कोई लाभ नहीं । 

४. भोगी ही योगी हो सकता है । बिना भोग के 
यंग नहीं। 

४. गारा, ईट, चुना से सकान ही बनता हैं, इन्द्रमचन 
नहीं । सांसारिक सुखों से शरीर हो सुखी होगा, आत्मा 
नहं। । 

६. गृह छोड़ना कठिन नहीं मून्छा छोड़ना कठिन है। 

७, गृहस्थ धर्म को एकदम अकल्याण का मार्ग समझना 
मोक्ष मार्ग का लोप करना है । 

८. केवल आत्म-संयस के अतिरिक्त संसार में ब्रिकल्पों 
की ओषधि नहीं, ओर इसके अथ किसी को महान मानना 
लाभदायक नहीं । 
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६. परघात में जब प्रमत्त योग होता है तभी हिंसा होती है. 
अन्यथा नहीं, परन्तु आत्मघात में तो प्रमत्तयोग का पर दादा 
मिथ्यात्व होने से हिंसा निश्वत रूप से है। अतः सबसे बड़ा 
पाप परधात है और उससे भी बड़ा पाप आत्मघात हैं। 

१० रागद्वप निवृत्ति पद जहां ह वही आत्मा है । 

११, जब स्वात्म-रस का अआस्वाद आ जाता है तब अन्य 
रस का विचार ही नहीं रहता | 

१२, आत्मा का तथ्य श्रद्धान अनन्त क्रोधाम्नि को शास्त 
करने में समथ है। 

१३. परपदार्थ न शुभ बन्ध का जनक हैं और न अशुभ 
बन्ध का जनक है। निमित्त नमित्तिक सम्बन्ध से उन्हें मूल 
कर्ता मानना अ्रयोमाग में उपयोगी नही । 


१४ दुख का लक्षण आकुज्ता है ओर आकुलता का 
कारण रागादिक है। जो इन्हें आत्मीय समझता है वही 
दुःख का पात्र होता है । 

१५. यह दृश्यसान पर्याय बिजातीय जीव ओर पुदूगल इन 
दो द्रव्यों के सम्बन्ध से बनी हे, अतः उसमे निजत्व मानना 
उतना ही हास्यास्पद ओर मृखतापृण है जितना सामे को 
दुकान को केवल अपनी मानना हास्थास्पद है। इसलिए इस 
पर्याय से ममत्व छोड़ कर ओर निज में स्वत्व मान कर आत्म- 
द्रव्य की यथाथता को अवगम कर पर की संगति से विरक्त 
होना ही स्वात्महित का अद्वितीय मार्ग हैं। 

१६--साध्याय आदि शुभ कार्यों में बाधा का मूल कारण 
केवल शरीर को दुब॒लता हो नहीं, मोह की सबलता भी है। 
इस कृश करना अपने आधीन है । किन्तु जिस तरह शारीरिक 
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नीरेगता के लिये नियमित ओषधि सेण्न ओर पथ्य भोजन 
करना हितकर है. उसी तरह मानसिक स्वस्थता के लिये 
भिम्नन्थ गुरु के रामबाण ओषधि तुल्य उपदेशासत का, पान 
ओर आत्मीय गुणों में अनुरक्त रहना हितकर है। 

१७, संसार में अनन्त पदाथ हैं, ओर वे सवदा रहेंगे। 
उनका न कभी अभाव हुआ ओर न होगा। अतः अपने स्वरूप 
क, ओर लक्ष्य रक्खो, पर के छोड़ने का प्रयास व्यथ है, क्‍यों- 
कि पर तो पर ही है, अतः एथक्‌ है ही । 

१८. जैसे दोपक से द।पक होता है, जैसे ही परमात्मा के 
स्मरण से भी परमात्मा बन जाता है, किन्तु जैसे अरशि निर्म॑- 
न्थन से अग्नि होती है, वैसे ही अपनी उपासना से भी पर- 
मात्मा हो जाता है । 

१६. बाह्य ब्रतादिकों में, जब्बतक आश्यन्तर विशुद्ध भावका 
समावेश न होगा, तब तक,वे केवल कष्टप्रद ही होंगे । 

२०. निवृत्तिमार्ग का न कोई समथक है, न कोई निषेधक 
है और न कोई उस पवित्र भाव का उत्पादक हे। जिसके इस 
अभिवन्द्नोय भाज्र को प्राप्ति हो गई उसे ही हम सिद्धात्मा की 
पूथ अवस्था समभते हैं ओर उसी को भव्य कहते हैं । 

२१. जैसे संसार को उत्पन्न करने में हम समथ हैं बैसे 
मोक्ष के उत्पन्न करने मे भी हम स्त्रय समर्थ हैं। अथवा यों 
कहना चाहिये कि आत्सा हो आत्मा को संसार और निर्वाण 
मे ले जाता है अतः परमाथ से आत्मा का गुरु आत्मा ही है। 

२२ कर्मोद्य की बलवत्ता वहीं तक अपना पुरुषा्थे कर 
सकती है जब तक आत्मा ने अपने स्वरूप की प्रतिष्ठा नहीं 
को । जिसने आत्मस्वरूप का अवलम्बन किया उसके समक्त 
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कर्मोद्य सूर्योदय में उल्लू की तरह अन्धा हो जाता है, आत्मा 
पर बार करने की उसमे कोई शक्ति नही रहती | 

२३ जिस आचरण से आत्मा में निर्मेलता का उदय नहीं 
हुआ वह आचरण दम्भ है। 

२९ स्वाध्याय का फल भेदक्षान और ब्रतादि क्रिया का 
फज्ञ निवृत्ति है। 

२४ पर की रक्षा करने से दया नहीं होती किन्तु तंत्र 
कषाय को शमन कर अपने आत्सीय गुण की रक्षा करना 
दया है । 

२६ बाद्य क्रिया से अन्तरज्ञ को वासना का यथाथ ज्ञान 
हाना सवा असम्भव है! 


२७. वही जीव महा पुण्यशाली है जिसने अनेक 
प्रकार के विरुद्ध कारणों के समागम होने पर भी अपने चिद्र 
का अशुचिता से रक्षित रखा है। 


रेप. इधर उतर सत भटको, आपका आत्सा ही आपका 
सुधार करनेवाला है। 


२६. जिस ज्ञानाजेन से मोह का उपशम नहीं हुआ उस 
ज्ञान से काई लाभ नहीं । 


.. रै०- स्ेह ससार का कारण है. परन्तु धार्मिक पुरुषों का 
सस्‍्नह सोक्ष का कारण है । 


३१. यदि राग बुरा है तो राग में राग करना और बुरा है। 
, रैरे जिसने सानवोय पर्याय में रागादि श्र सेना का 
संहार कर दिया वही शूर है । ऐ 
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३३. आत्मज्ञान शूल्य सभी प्रकार के व्यापार डसी तरह 
निष्फल हैं जिस प्रकार नेत्रविद्योन सुन्दर मुख निष्फल दे । 

३४, यदि अहं बुद्धि हट जावे तब ममत्व बुद्धि हटने में 
काई बिलस्ब नहीं | 

३४. यदि बिकलता का सश्भाव है तब सम्यग्न्लानी और 
अनात्मज्ञानी में कोई अन्तर नहीं। जिस समय आत्मा से 
कम कल दूर हो जाता हैं उस समय आत्मा में शान्ति का 
उदय होता है। अतः कल्याण आंत्मा से भिन्न बस्तु नहीं 
अपि तु आत्मा की ही स्व्रभावज परिणति है । 

३६, अनुराग पू्वक परमात्मा का स्मरण भी बन्च का 
कारण है अतः हेय है। मूल तत्त्व तो आत्म ही हैं। जबतक 
अनात्म/य भाव औदयिकादि का आदर करेगा संसार ही का 
पात्र हैँ,गा ! 

३७. व्याधि का सम्बन्ध शरोर से है। जो शरीर को" 
अपना मानते हैं उन्हें ही व्याधि है, भेदक्ानी को व्याधि नहीं |. 

३८, जिन जीवों ने अपराध फिया है उन जीवों को 
तत्काल अथवा कभो भी दण्डित करने या मारने का अभिप्राय 
न होना इसो का नान प्रशम है। यह गुण मानव मात्र के 
लिए आवश्यक है । 

३६. अनात्मोय भाव का पोषण करना विषधर से भी 
भयानक है ! 

४०, जो गुण अन्यत्र खोजते हो वे तुम्हारे नहीं, आत्मा का 
उनसे कोई उपकार नहीं, उपकार तो निज शक्ति से द्वोगा, उसी 
का बिकाश करना श्रेयर्कर है । 


४१. सब से उत्कृष्ट दान ज्ञान दान है । 
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४२ आत्मीय गुण का त्रिकाश उसी आत्मा के होगा जो 
पर पदार्थों से स्नेह छोडेगा । आत्मकल्याण का अ्र्यी शुद्धो- 
पयोग के साधक जो पदार्थ हैं उनसे भो स्नेह छोड़ देता है तब 
धन्य को कथा हो क्या है । 


४३ सजय जिन “कर्मों के! हम कर्ता बन रहे हैं. यदि चाहें 
तो उन्हें हम ध्वस भी कर सकते हैं। जो कुम्मकार घट बना 
सकता है वही उसे फोड भी सकता है। इसी तरह जिस 
संसार का हमने सचय किया यदि हम चाहेँ तो उसका ध्वंस 
भी कर सकते हैं। वास्तव भे सचय करने की अपेज्ञा भ्बंस 
करना बहुत मरल है। मकान बनबाने मे बहुत समय ओर 
बहुन साधनों को जरूरत होती है. लकिन ध्वस करने के लिये 
तो दो मजदूर ही पाप हैं । 

४४. एक बार यथाथ भावना का आश्रय लो और इन 
कलक भाषा की ज्वाला को सतोप के जल से शान्त करो। 
इससे अपन हो आप अह बुद्धि का प्रलय होकर 'सो5ह” विकल्प 
को भा स्थान मिलन का अवसर न आवेगा | वचन की पढुता, 
काय ऊफी चेष्टा, मन के व्यापार, इन सबका वह विषय नहीं । 


४५ जहाँ सूय हे वहीं दिन हे । जहाँ साधु जन हैं बहीं 
तीथ है । जहाँ निष्प्ह त्यागी रहते हैं वहीं अच्छा 
निमित्त है । 


४६ दान का द्रव्य ऋण हे, उससे मुक्त हं।ना ही अच्छा 
है। निमित्त मे शुभाशुम कल्पना छोड़ना ही हितकारा है । 
निमित्त बलात्कार हमारा कुछ अन्थ नहीं कर सकते । यदि हम 
स्वय उनमे इष्टानिष्ट कल्पना कर इन्द्रजाल की रचना करने लग 
जावे तब इसे कोन दूर करे ? हम ही दूर करनेवाले हैं। अतः 
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सर्व विकल्पों को छोड़ केवल रवात्मन्वोण के अंय किसी की भी 
देषी न समझ कर सबको ट्िसकारी समझो | 

४७. मेरी समभ में दो ही मार्ग उत्तम हैं एक तो गृहरथा- 
बस्था में जल में कमल की तरह रहना और दूसरे जिस दिन 
पैसा से ममता छूट जावे, घर छोड़ देना । 

४८ जब तुम्हेँ शान्ति मित्न जाबे तब दूसरे को उपदेश 
दो । जम तक अप्रनी कषाय न जावे अन्य को उपदेश देना 
वेश्या को ब्रह्मचर्य का उपदेश देने की भाँति है। 

४६. सहसा घर मत त्यागों, जिस दिन त्याग की इच्छा 
के अनुकूल साधन हो जाबें और परिणामों में सांसारिक 
विषयों से उदासीनता हो जावे विरक्त हो ज्ञाओ | 

४०, ससार में कोई किसी का नहीं । व्यक्ति श्रकेला ही 
जन्म लेता है और अकेला ही मरता है। अतः जब ऐसी व्य- 
वस्था अनादि निधन है तब पर के सम्पक से असम्भव द्वेत 
०९०8 चेष्टा करना क्या आकाश से पुष्पचयन करने के सहश 
नहीं 

५१ ससार मे देखिये वास्तव में कोई भी पूण सुखी नही 
है, क्‍यों कि जिसे हम सुखी सममते हैं बह भी अंशतः दुखी 
ही हे । 

४२. योग्यता देखकर दान करने से ससार लतिका का 
नाश होता है । अयोग्यता से संसार बढ़ता है | 

५३, अपने में पर के प्रति निमलंता फा भाव होसा ही 
स्रच्छता है | 

४४ द्रव्य का मिलना कठिन नहीं परन्तु उसका सदुपयोग 
बिरले ही पुण्यात्माओंके भाग्य मे होता है । 


अर्ौ-वाक्षो डरे 


४५, अपराधी व्यक्तिपर यदि क्रोध करना है तो सबसे 
बढ़ा अपराधी क्रोध है वही घम, अथ, काम और मोक्ष का शत्रु 
है, अतः उसीपर क्रोध करो। 


५६. शरीर को सबंधा निबल मत बनाओ । ब्रत उपत्रास 
करो, परन्तु जिसमें विशेष आकुलता हो जावे ऐसा ब्रत मत 
करो, क्योंकि ब्रत का तात्पय आकुलता दूर करना है । 

४७. संसार में किसी को शान्ति नहीं। केले के स्तम्भ में 
सार की आशा के तुल्य ससार-सुख की श्राशा है । 

४८. गुरु शिष्य का व्यवद्यार मोह को परिणति है, वास्तव 
में न कोई किसी का शिष्य है न कोई किसी का गुरु है। आत्मा 
ही आत्मा का गुरु हे और आत्मा ही आत्मा का शिष्य है । 


४६. आडम्बर और है वस्तु और है, नकल मे पारमार्थिक 
चरतु को आभा नहीं आती । हीरा की चमक काँच में नहीं । 
अत. पारमार्थिक वम का व्यवद्वार से लाभ होना परम दुलभ 
है । इसके त्याग से ही उसका लाभ होगा । 

६०. समत्व ही बन्ध का जनक हे। 


६१: जहां तक बने पर के जानने देखने की इच्छा को छोड़ 
निज को जानना देखना ही श्रेयस्कर है । 

६२. अपनी आत्मगत,जो त्रटि है उसको दूर करने का यत्न 
करने से यदि अवकाश पा ज्ञाओ तब अन्य का विचार करो | 

६३. मुख्यता से एकत्व परिणत आत्मा ही मोक्ष फा हेतु है। 

६४. स्वात्मोन्नति के लिय जहां तक बने हृढ़ अध्यवसाय 


की आवश्यकता है | शरोर की कृशता उस काय में उपयोगी 
नही | 


श्७ञे 'मुधासीकर 


६४, सबकी बात सुन कर स्वात्मतत्त्व की प्राप्ति में जो 
साधक हो उसे करो, शेष को त्याग दो । 

६६. त्रत का माहात्म्य वहीं तक कल्याणकारी है जहां तक 
ध्यान और अध्ययन में बह बाधक न हो 

६७. जिसे क्षमा का स्वाद आ गया वह क्रोधारिन में नहीं 
जल सकता । पुस्तकॉम्यास का फल आशभ्यन्तर शान्ति है यदि 
आशभ्यन्तर शान्ति न आई तब पुस्तकाभ्यास केवल कायक्लेश 
ही है। 

६८ चित्त का संतोष कर लेना श्न्य बात है, और आभ्य- 
न्‍्तर शान्ति का रसपान करना अन्य बात है । 


६६, वही बाह्य क्रिया सराहनीय है जो आश्यन्तर की 
विशुद्धता में अनुकूल पड़े । केवल आचरण से कुछ नहीं होता, 
जबतक कि डसके गर्भ में सुबासना नहो। सेमर का फूल 
देखने में अति सुन्दर होता है, परन्तु सुगन्ध शून्य होने से 
किसी के उपयोग में नहीं आता । 

७० मोह के उदय में बड़ी बड़ी भूले होती हैं। अतः जहां 
तक बने अपनी भूल देखो, पर की भूल से हमें क्या लाभ । 


७१. जिनमें आत्मा के गुणों का विकास होता है बही पृज्य 
होते हैं। जहां पर ये गुण विक्ृताबस्था में होते हैं. बहीं अपू- 
ज्यता होती है । 

७२. जो यह वै्षाथक सुख है, वह भी दुःख रूप ही है, 
क्योंकि जब तक वह होता नहों तब तक तो उसके सद्भाव की 
आकुततता रहती है ओर होने पर भोगने की आकुलता रहती है । 
आकुक्षता ही जीव को सुहाती नहीं, अतः वही दुःखावस्था है। 


बर्खी-वाली २७३ 


७३. संसार को प्रायः सभी दुखात्मक कहते हैं, थदि संसार 
दुःख रूप है तब यह जो हमको शुभ कार्यों के करने का उपदेश 
दिया जाता है वह क्यों ? क्‍यों कि शुम कम भी तो बाधक हैं। 
वास्तव में ससार में दुःख दिखा कर लोगों को उत्साइ से वद्ित 
कर दिया जाता है । असल में संसार किसी स्थान का नाम 
नहीं, रागादि रूप जो आत्मा की परणति है उसी का नाम 
संसार है | और जहां रागादि परिणामों का अभाव हुआ वहां 
आत्मा का मोक्ष हे । 

७४. श्रभिक्ञापा अनात्मीय वस्तु है । इसका त्यागी ही 
आत्मस्तरूप का शाधफ है । 


5४५. सब आत्माएँ समान हैं केवल पर्याय दृष्टि स हो 
भेद है । 

५६. जो मनोनिग्नह करने में समथ है उसे मोक्ष महल 
समीप है अम्य कार्यो की निष्पत्ति ता कोई वस्तु नही । 


लोकिक खण्ड 


१. जब जैसा जिसके द्वारा होना होता है होकर ही 
रहता है। 


२. जिसको बहुत दिन से सोचते हैं बह काय होता नही, 
जिसका कभी स्वप्न मे भो विचार नहीं करते वह अकस्माल्‌ 
सामने आ पड़ता हे। राजतिलक को तयारी करते समय 
किसने सोचा था कि श्रोराम को बनवास होगा ? विधि का 
बिलास विचित्र ओर होनी दु्निबार है ! 


३. मार्गदशक वही हो सकता है जो सरल और 
निश्वह हो ॥ 


2०५ सुभत्पीकर 


है. ऋहने को अपेक्ता माम में लग जाना अच्छा है। 
४. अति कल्पना किसी भी प्रयोजन को सिद्ध नहीं कर 
सकती | है 

६- सच्चा दितैषी वही हे जो अपने आत्मीय जनों की हिते 
की ओर ले जावे । 

७. जिस देश मे जाति का रक्षा के अथ मनुष्यों को 
चेष्ठा न हो वहॉ रहना उचित नहीं। हम तो जाति के हीन 
बालकों के सामने धन को बड़ा नहीं समझते | हमारा तो यह 
विश्वास है कि धार्मिक बालकों की रक्षा से उत्कृष्ट धर्म इस 
काल में अन्य नही । इनको रक्षा के आधीन ही धार्मिक स्थानों 
की रक्षा है । 

८. ऊपरो लिवास से अरन्तरज्ञ मे चमक नहीं आती । 

६ “बचन की सुन्दरता से अन्तरज्ञ को बृत्ति भी सुन्दर 
हो यह नियम नही । 

१०. अपनी भूलों से शिक्षा न लेनेवाला मनुष्य मूख है । 
मूख ही नहीं मनुष्य व्यवहार के योग्य नहीं | प्रत्येक मनुष्य से 
भूल होतो हे, फिर से उस भूल को न करना ही विज्ञानी बनने 
का पाठ हे । 

११. वह मनुष्य महा मू्ख हे जो बहुत बकवाद करता है । 

१२. जो आदमो लक्ष्यश्रष्ट हैं वे ही सबसे बड़े मूख हैं । 
उनका समागम छोड़ना ही हितकारी है । 


१३. जो गुड़ देने से मरे इसे विष कभी मत दो । इसका 
तात्पर्य यह कि जो मधुर वाणी से अपना दुव्यवहार छोड़ दे 
उसके प्रति कटु बचना का प्रयोग मत करो | 


चंशी-बाशी ह०६ 


१७. व्याख्यान देना सरल हे किन्तु इस पर अम्नन्च करना 


सहान्‌ कठिन है। 
१५, जिस काय से स्वयं की अ्यत्मा दुखी हो उसे पर के 


प्रति करना ढचित नहीं । 
१६. वरदान वहाँ मॉगा जाता है जहाँ मिलने की 


सम्भावना हो । 


(.22<धब्ड ३ 


दैनन्दिनी के पृष्ठ 


देननिदनी के पृष्ठ 


१. दैनन्दिनी ( डायरों ) का यहा उपयोग है कि अपनो 
अतोत जीवन यात्रा का आयद्योपान्त सिंहावबलोकन कर दोषों 
क्रो दुर किया जाय, गुणों का सम्बय क्रिया जाय और उज्बल 
भविष्य निर्माण के लिए स्त्रपर हित में प्रवृत्त होकर आदर्श 
बना जाय । 

२. आज की बात को कल पर मत छोड़ो । 

पौष कृष्णा १२ वी २४६३ 

३. आभाकुलता का मूल कारण इच्छा है, इच्छा का मूल 
कारण वासना है, वासना का मूल कारण विपरीत आशय है 
ओर विपरीत आशय का मूल कारण परपदाथ में स्वाम- 
बुद्धि है। 

पौष कृष्णा १३ बीराब्द २४३३ 

७. ब्रत में सावधानो रखो, केवल भूखे रहना कार्य 

कर नहीं । 
पौष कू, १४७ वी २४६३ 

४. धरम बह वस्तु हे जहाँ कषाय पूबेक मन, वेचन, काय 

के व्यापार रुक जायें । वही धर्म मोक्षमाग है। 
पौष शुक्का ३ वो, २०६३ 


वर्णीवाणी २०८ 


६. यदि आत्म-कल्याण की इच्छा है तब मन, वचन 
काय के उ्यापार को कषाय मिश्रित मत झरो | 
पौष शु, ४ घी. २४७६३ 
७, पर को दिखाने के लिए क!ई काम न करो । जिन 
प्राणियों के सम्सन्ध स सुख का अभाव हो उन्हें छोड़ना ही 
अच्छा है । 
पौध शु ७ वी २४६३ 
८ पर का उत्कष देख ईषा और अपना उत्कष देख गये 
मत करो। 
पौष शु, ६ बी २४६३ 
६. अधिक सम्पक मत रखो, यह एक रोस है जो बढ़ते 


बढ़ते असह्य दुःख का कारण हो जाता है । 
पौष शु, ५३ थी, २७६३ 


१० अच्छे कार्य करते समय प्रसन्न रहो, यदि पाप का कार्य 
बन जावे तब उत्तर काल में आत्मनिन्दा करते हुए भविष्य 
में वह काय न हो ऐसा प्रयत्न करो, यही प्रायश्विन् है| 

साध कृष्णा ७ वी २४६३ 


११५. सच ओर अूठ छिपाये नहीं छिपता, अतः इस छात 
का भूल जाओ कि हम जो कुछ भो अकाय करते हैं उसे काई 
देखनेवाला नहीं । 

माघ क्ू ८ बी २४६३ 


१२. बिपत्षि से रक्षा के लिए घन सशख्वय की आवश्यकता 
नहीं, आवश्यकता सयम भाव द्वारा शआत्मरक्षा की है| 
- साध क ९५वो २४६३ 


२०९ सुधासीकर 


१३. अपना स्वभाव अभिमान आदि अवगशुरणों से रहित, 
भोजन विशेष चटपटो चीजों से रहित और बस्च चाक्यचिक्य 
से रहित स्वदेशी शुद्ध खादी के रखो, देशभक्त बन जाओगे । 

माघ कू १० वी. २४६३ 

१४, दोनों पक्षों का हाल जाने बिना न्याय न करो। 
न्याय करते समय पतक्ष-विपक्ष का पूणा परामश कर जिस पत् 
के साधक प्रमाग॒ अन्रल हों उसी का समथन करो | 

माघ शु, + वी. २४६३ 


१४, मांग में सुख है अतः कुमाग पर मत जाओ। जिन 
गुणों से पतित आत्मा का उद्धार होता है वह गुण प्राणी 
मात्र मे हैं। 

माघ शु, १२ वी, २४७६३ 

१६. “कहने से करने मे मद्रान्‌ अन्तर है” जिन्होंने इस 

तस्व को नहीं जाना वे मनुष्य नह पामर हैं । 
साध शु. १३ दी, २४७३३ 
१७ किसी को धोखा मत द। । घोखेबाजा मदान्‌ पाप है । 
माघ शु,. १४ वी २४६३२ 

१८. बिना परिग्रह की क्ृशता के ब्रत का घारण करना 
अनथ परम्परा का हेतु है। जो निम्यमी होकर त्याग करते हैं 
वे अनथथ पोषक हैं । 

फाल्गुत कु, १ वी, २४६३ 

१६, शिक्षाप्रद्‌ बात बच्चे को भी मानो । अपनों प्रकृति को 
सुधारने को चेष्ठा करो, तभी आपका उपदेश दूसरों पर असर 
कर सकता है । 

फाल्गुन कु ५वी २४६३ 
१ 


चवर्णी-वाणी २१० 


२०. आवश्यकता से अधिक धन रखना सरासर चोरी है । 
ज्येष्ठ कु ८ वी, २४६३ 
२१. सत्य के सामने सभी आपत्तियाँ बिल्य को प्राप्र हो 
जाती है। 
ज्येष्ठ कू, १३ वीं २४६३ 
शरण, उसी साव का आदर करा जो अन्त में सुखद हो | 
एए उस भाव का मृल स॑ विषछद करा जो मूल स स्ेकर 
विपाक काल तक कटष्ठत्द है । 
प्येष्ट शु ०५. ८ वी २४६३ 
२३ वह सहूल्पा की अपेक्षा अल्प काय करना शअ्रयर्कर है । 
श्रावण शु, ७ वी, २४६३ 
२७, जो मानव हृदयहीन हैं वे मित्रता के पात्र नहीं। 
कार्तिक कू, ७ वी, २४६३ 
२४. जन्म की साथकता स्वात्म हित में है। जो मनुप्य 
पर ससग करता हे वह ससार बन्धन का पात्र होता है । 
कातक शु ७ वी २४६४ 
२६. आत्महित से प्रवृत्ति करने से अनायास ही अनेक 
यातनाओं से मुक्ति हो जाती है । 
का, शु, ९ वी, २४६४ 
२७, जो मनुष्य ससार से खत्री के प्रेम मे आकर अपनी 
परिणति को भूल जाता है वह संसार वन्बन से नहीं छूट 
सकता । ह 
कातिक शु, १२ वी २४६४ 
२८. जिसके पास ज्ञान धन है वही सच्चा घनो है । 
मागशीष छू, ७५ वी २०६५ 


भू 


स्१् सुघासीकर 


३६, ऐसा कार्य मत करों जो पश्मात्ताव का कारण हो । 
मार्गशीर्ष कु १० थी २७६४ 
3३०. लोक की सान्‍्यता आत्मकल्याण की प्रयोजक नहीं, 
आत्मऊल्याण की साधक तो निरीहधृत्ति है । 
मार्ग, कू १२वीं २४६४ 
३१, संसार अशानित का पुञ्ध है. अतः जो भच्य शान्ति 
के उपासक हैं उन्हें झशान्ति उत्पाज्क मोहादि विकारों की 
यथाथता का अभ्यास कर एकान्तवारा करना चाहिये । 
मर्म, कू १७ यी २४६४ 
३२. प्रत्येक व्यक्ति के अभिप्राय का सुनना परन्तु सुनकर 
एकदम बहक मन जाओ | पूर्वापर बिचार करो, जिससे आत्मा 
सहमत हो बही करो | बाते मुनने मे जितनी कर्प्रिय होती हैं 
उनके अन्दर उतना रहस्य नहीं होता । रहस्य घपस्तु की प्राप्त 
में है, दर्शन में नहीं, मिश्री का स्वाद चखने से आता है 
देखते से नहीं । 
पौष कू ४ वी. २०६४ 
३३. प्रत्येक काय का भविष्य देखो, केंचल वर्तमान पहिं- 
णशाम के आधार पर कोई काम न करो, सम्भव है उत्तर काल 
में असफल हो जाश्रो । 
पौष के, ५ वी, २०६४ 
3७, जा प्रारम्म करते हैं, वे किंसी समय अन्त को भी 
प्राप्त होते हैं, क्योंकि उनको सीमा नियमित है। जो कार्य 
नियम पूचंक किया जाता हैं वह एक दिन सिद्ध होकर हो 
रहता है। 
पौष कु १४ वी, २४६७ 


बी बाजी 2१९ 


३४. सयम की रक्षा परम घमहे । 
पौष कू ३ वी, २४६४ 
३६. यदि संसार यातनाओं का भय है तब जिन निमित्तों 
आर उपादान द्वारा वे उत्पन्न होती हैं उनमें स्निग्धता को छो ड़ो। 
पौष शु ९ वी, २४७१४ 
३७, विचारधारा को निमल बनाने के लिये वे बचन 
बाला जा लक्ष्य के अनुकूल हों । 
माघ क्‌. ९ वी. २४६४७ 
3८. बही जीब प्रशस्त और उत्तम है जो पर के सम्पक से 
अपने को अन्यथा ओर अनन्यथा नही मानता । 
साघ क्‌, २ थी, २४६४ 
३६, सुख का कारण सक्लेश परिणाम का अभाव है । 
माछ शु, ६ वी. २४७६४ 
४०. जहां तक देखा गया आत्म स्वकीय उत्कष को ओर 
ही जाता है। कोई भं| व्यक्ति स्वकीय उदच्चता का पतन नहीं 
चाहता, अतः सिद्ध हुआ कि आत्मा का स्वभाव उच्चतम है । 
इसलिये जे। नीचता की ओर जाता है वह आत्म स्वभाव 
से न्युत है | 
माघ शु, ११ वी २४६७ 
४१. स्वरूप सम्बोधन ही कायकारी और आत्मकल्याण 
की कुछ्जी है। इसके बिना मनुष्य जन्म निरथक है | 
फाल्गुन क्ृ, ७ थी, २७६७ 
४२ लोगों:की प्रशंसा स्वात्म साधन में मोही जीब को 
बाधक और ज्ञानी जीव को साधक है | 
फाह्गुन कृू, ११ वी. २४६४ 


४१३ शुबासीकर 


४३... प्रुण्यबन्ध का कारण मन्द कषाय है। जहाँ मानादि 
के वशीभूत होकर केवल द्रव्य लेने और प्रशंसा कराने ह॥का 
अभिभ्राय रहता ई वहां पुण्यवन्ध होसा अनिम्।ित है | 

फाल्युन कृ, १५०८वी, २४६४ 

४७. आत्मा जिस काय से सहमत न हो उस काय के 

करने में शीघ्रता न करो । 
फाल्युन शु ३, वी, २७६४ 

४५. किसी के प्रभाव में आकर सनन्‍्मार्ग से वद््ित मत 
हो जाओ | यह जगत्‌ पुण्य पाप का फल है अतः जब इसके 
उत्पादक ही हेय हैं तब यह स्वयमेव हेय हुआ | 

४६. किसी भी कार्य के करने की प्रतिज्ञा न फरो । काय 
करने से हाता है प्रतिज्ञा करने से नहीं | 

चैत्र कृष्ण ३ वी, २४६४ 


४७, अज्ञानता के सद्भाव में परम तस्व की आलोचना 
नही बनती । परम तत्त्व कोई विशेष वस्तु नहीं, केवल आत्मा 
की शुद्धावस्था है, जो अज्ञानी जीब को नहीं दिखतो । 

चैंत्र कु, १३ वी, २४६४ 

४८. साधनहीन जीवों पर दग्ा करना दठत्तम है परन्तु 

उन्हें सुमाग पर लाना और भो उत्तम है. । 
चैत्र शु २ वी, २४७६४ 
४९ ज्ञव्॒ तक पूव का अवधार न हो जाय आगे न चलो । 
वैशास कू ८ वी, २४६४ 
४०. पर के छिद्र देखना ही स्वर्कय अज्ञानता की परम 


अवधि है | ५ 
वशाख क्‌ ३० वी, २४६४ 


अर्दी-बस्थी २१४ 


४१. अज्लानता पाप की बढ़ हे । 
वेशास शु. ९ वी. २४६४ 
७५२. जो मनुष्य अपने मन पर विजयी नहीं संसार में 


डसकी शाधोगंति निश्चित है । 
वैशाख सुदी १३ वी. २४६४ 


४३. प्रवृत्ति वही सुख कर होती है जो नियृत्ति परक हो | 
ज्येष्ठ छू ३ वी, २४६४ 


४५४. जिसने श्रात्म गौरव त्यागा बह मनुष्य मतुष्य नही । 
जेष्ठ कु, ५वी, २४६४ 


५४५. जिन महापुरुषों ने अपने को जाना बही परमात्मा 
पद के अविकारी हुए | 


४६. महापुरुष होने का उपाय केवल अपने आत्म गोरव 
४ यु हु 5 
की रक्षा करना हे | परन्तु आत्मगोरब का अथ मान करना ओर 
अपनी तुच्छता दिखाना नही है | क्‍योंकि आत्मा न उच्च है, न 
नीच है, अतः ऊँच नोच की कल्पना का त्याग ही आत्मगोरब है. 
ओर बही आत्म पद मे स्थिरता का प्रधान कारण है । 
४७, संसार से याचना करना महती लघुता का पोषक है। 
श्रावण कू, ५ बी, २४७६४ 
४८. विचारधारा परविन्न बनाने के लिये उत्तम सस्कार 
बनाने की बड़ी आवश्यकता है । 


४५६. केवल शाश्र जानने से ही मोक्ष मार्ग की सिद्धि नही 
दोवी, सिद्धि का कारण अन्तरद्भ त्याग है । 


६०. यदि साक्ष की अभिलाषा है तो एकाकी बनने का 


श्क्र् खुलकर 


प्रयज्ञ करो । अनेक वस्तुओं से प्रेम करता झात्मा के निजत्य का 
घातक है । 

६१. इस संसार में जो जितनो अधिक बात और बाह्य 
वस्तु जात से सम्बन्ध करेगा ब्रह् उतना ही अधिक व्यम्म ओर 
दुखी होगा । 

अड्वन कृ, ३ थी, २४६४७ 


&२. पर को सुखी करके अपने को सुखी समझना परोप- 
कारी का काय है । 


६३. बे छुट्र जीव हैं जो पर विभव देखकर निरन्तर दुखी 


रहते हैं । 
अश्विन शु, ५ वी, २४६७ 


६४. विज्ञया दशमी मनाने की साथकता तभो है जब कि 
पद्लेन्द्रियों की विषय सेना के स्वामी रावण राक्षस रूप मन का 
निपात किया जाब । 

अशिवन शु, १० थी, २४६७ 


६५ मौन का फल निरीहवृत्ति दे श्रन्यथा मौन से कोई 
लाभ नहीं । 
अरिवन शु ६३३ वी. २४६७ 


६६. संसार में सब वस्तुएँ सुलभ हैं परन्तु आत्म विवेक 
होना अति दुलभ हे । 
कार्तिक कु, $ बी, २४६७ 
६७ जब कमा भा चित्तवृत्ति उद्दिम हो तब स्वरात्म वृत्ति 
क्‍्य[ है इस पर विचार करो, चित्त स्थिर हो जायगा। 
कातिक शु, २ वी, २४६७ 


अंशा-बाणी २१६ 


६८. विचार करना कठिन है परन्तु सदूविचार करना 
श्झ्ौ ६५ 
र भी परम दुलभ है । 
कातिक शु ३ वी. २४६७ 
६६. जिल्‍्होंने श्रन्तरज्ञ से पर वस्तु की अ्भिलाषा त्याग 
दी उनका संसार समुद्र पार होना अति सुगम है । 
अगहन क्‌. $ वी. २४६५ 
७०, ससार मे विशुद्ध परिणाम हो सुख की सामग्री सम्पन्न 
कर सकते हैं| 
अगहन कु, ८ वी, २४६५ 
७१, जिसके जितनी उत्तम परिणामों की परम्परा होगी 
बह उतना ही अधिक सुखी होगा । 
अगहन शु, २ वी, २४७६५ 
७२. संसार मे कोई किसी का शत्रु नहीं, हमारे परिणाम 
ही शत्रु है। जिस समय हमारे तीत्र कपाय रूप परिणाम होते 
हट है हा | ए 
हैं उस समय हम स्वयं दुःखी हो जाते है तथा पापोपाजन कर 
दुगति के पान्न बन जाते हैं। अतः यदि सुख की अभित्ञाषा 
है ता सभी को अपना मित्र समझो, सभी से मैत्रीमाव रखो । 
अगहन शझ्ु श्वी २४६० 
७३. बिना स्वात्मकथा के आत्महित होना अति कठिन है। 
अगहन शु १७५ वी, २७६७५ 
७४. अनभिज्षापाएं संसार में दु'खों का मूल हैं । 
पौष कू, १२ वी, २४६५ 
७४. वही मनुष्य योग्य और श्रेयोमार्ग का अनुगामी हो 
सकता है जो अपनो शक्ति के अनुरूप कार्य करता है । 
पौष छु ५ वी, २४७६७ 


२१७ सुधासीकर 


७६. जितने पाप संसार में हैं उत सब की उत्पत्ति का 
मूल कारण मानसिक विकार है। जब तक बह शमन न होगा 
सुख का अंश भो न होगा | 

माघ शु ५ वी, २७३७ 


७७, आपको आपरूप देखना ही शुद्धि का कारण है ! 
माघ शु, «८ वी, २४६७ 
' उए, आयु की अनित्यता जानकर विरक्त होना कोई 
विरक्तता नहीं किन्तु वस्तु स्वरूप जानकर अपने स्व॒रूप में रम 
जाना ही विरक्तता है । 
माघ शु, ९ वी. २४६७ 


४७६. धन का मद विलक्षण मद है जो सनुष्य को बिना पिये 
ही पागल बना देता है। 
चैत्र कू. ३ वी. २७६७ 
८०. ब्रत करने में अन्तरज् निमंलता और निरीहता की 
आवश्यकता हे, दुबलता उतनी बाधक नही । क्योंकि निबंल से 
निबल मनुष्य परिणामों की निमलता से मोक्षमार्ग के पात्र बन 
जाते हैं जब कि निमलता के अभाव मे सबल से सबल भी 
मनुष्य संसार के पात्र बने रहते हैं । 
अषाद क्‌, ८ थी २७६७ 
८१. संक्लेश परिणाम आत्मा में दुःख का कारण और 
परिपाक में पाप का कारण है | 
आवश रू. ५ थी, २४६५ 
८२. अपने पर दया करोंगे तभी अ्रन्य पर दया कर 
सकं,गे । 
शआवरश कु, १३ थी. २४६७ 


वर्ना-वाणी २३४. 


८३. वही विचार प्रशस्त होते हैं जो आत्मद्दित के 
पोषक हैं । 
श्रावण शु, २ बी, २४७६७ 
८४ जो संसार समुद्र से पार लगा देते हैं वे ही परमाथतः 
गुरु हैं, ओर वे ही मोक्षमाग में उपकारी हैं | 
श्रावण शु 4 वी. २४६७ 
८४. हित मित असदिग्ध बचन ही प्रशर्त होते हैं. अत: 
जो मनुष्य बहुत बोलता है वद आत्मज्ञान से पराडमुख हो 
जाता है । 
अश्विन कु १३ वी २४६७ 
८६. नियम का उल्लषघन करना आत्मघात का प्रथम 
चिन्ह है । 
अश्विन कृ० १४ वी, २४६७ 
८७, आत्महित के सम्मुख होना ह्वी पर हित की चेष्टा है । 
प्रथम ज्येष्ठ कु ५ वी, २४६५ 
८८, ब्रत बह हे जो दस्भ से विमुक्त हे। जहाँ दम्भ हे 
यहाँ ब्रत नहीं । 
द्वितीय ज्येष्ठ क्‌. ४ वी. २४६८ 
८६, बल वहां उत्तम है जो दीनों की रक्षा करे । 
हि. ज्येष्ठ कु, ६ वी. २४६८ 
६०. बात वही अच्छी है जो स्त्रपर ह्वित साधक हो । 
ह्वि, ज्येष्ठ शु, २ वी, २४६८ 
६१, कोई किसी का नहीं है । जेसे एक रुपया में हो 
२्‌ अठन्षियों, ४ चचन्नियाँ, ८ दुअज्नियाँ, १६ एकन्नियोँ, ३२ टके, 
६४ पैसे, १९८ घेले, १६२ पाई आदि भाग होते हैं फिर भो ये एक 


शक झुधासीकर 


दूसरे की सत्ता से खिल मिन्न हैं। यदि ये सभो भाय एक दोते 
ते दो अठन्षियों के मिलने पर भी ( एक रुपया व्यवहार नल 
होकर ) अठलन्ो ही व्यवहार छोता, परन्तु पेसा नहीं होता । 
रपये को रुपच्रा कहा जाता है, अठली को अटठझी, चबदनझो को. 
चजज्नो, और प्राई को पाई । इससे सिद्ध है कि सभी पदार्थ 
अपनी अपनी सत्ता से प्रथक्‌ पृथक्‌ हैं। जब भिन्नता को ऐसी 
स्थिति का ज्ञान हो जाय तब पर को अपना मानना सबधथा- 
लिरोमूखता है । 
कालिक शु, १५ बी, २७६५९ 
६२. जो भो काय करो, निष्कृपट होकर करो, यहो मानव 
की मुख्यता है। 
अगहन शु. १३ थी. २४६९ 
६३. मन की शुद्धि बिना कायशुद्धि का कोई भद्दतत्व नहीं । 
अगहन शु, १५ थी, २४६५९ 
६४. जो मनुष्य अपने मनुष्यपने की दुल्लंभता को देखता 


है वहो संसार से पार द्वोने का उपाय अपने आप खोज लेता है। 
पौष कु, « वी, २४७६९ 


६४, समय जो जाता है वह आता नही, मत आओ ओर 
उसके आने से लाभ भी नहीं; क्योंकि एक काल में द्रव्य को 
एंक दो पयोय द्ोती हे । तब जो समय विद्यमान है उसमें जो 
कुछ सी उपयोग बने करो, करना अपने हाथ की बात है. केवल 
बातों से कुछ नहीं दोगा । बातें करते करते अनन्त काल अतीत 

हे है। गया परन्तु आत्मा का द्वित नहीं हुआ । 
पौष कु. १० वीराब्द २४७६९ 


६६. जो स्पष्ट व्यवहार करते हैं वे लोभवश अपयश के 


चर्शा-वाखीं श्र 


पात्र नहीं होते । संकोच में आकर जो मानव आत्मा के अन्त- 
रह भाव को व्यक्त करने से भय करते हैं वे अन्त में निन्‍दा के 
पात्र होते हैं। यथार्थ कहने में भय करना वस्तु स्त्ररूप को मर्यादा 
का लोप करना है | जो मनुष्य संसार को प्रसन्न करने का प्रयज्ञ 
करते हैं वे अपनी आत्सा को अकल्याण के गये में पाल करते 
हैं। मानव जन्म उसी का सफल है. जो आत्मा को अपना 
जाने । 

पौष छू. १४ वी. २४३९ 


६७, किसी की परोक्ष में निन्द् करना उसके सम्प्तुख 
कहने की अपेक्षा महान्‌ पापाखव का कारण है | पर की निन्‍्दा 
करने से आत्मप्रशसा की अभिलापा का अनुमान होता हे अथवा 
पर के द्वारा पराई निन्‍दा श्रवण कर सम्मत होना यह भाव भी 
अत्यन्त पापाखव का जनक है । 

पौष शु, २ वी, २७४५९ 


६८, आत्मा जब तक अपनी प्रवृत्ति को स्वच्छ नही बनाता 
तभो तक वह अनेक दुःखों का पान्न होता है, क्योंकि मलिनता 
हो आत्मा को पर वस्तुओं में निजत्व को कल्पना कराती है | 

पौष शझु १७ वी, २४७६९ 


६६, “फिसा का मत सताओ?” यही परम कल्याण का 
मर है। इसका यह तात्पय है. कि जो पर का कष्ट देने का भाव 
है वह आत्मा का जिभाष भाव है, उसके होते ही श्रात्मा विकृत 
अवस्था को प्राप्त हो जाता है और विहकृत भाव के होते ही 
आत्मा स्वरूप से च्युत हो जाता है। स्वरूप से च॒युत होते ही 
आत्मा नाना गतियों का आश्रय लेता है ओर वहाँ नाना प्रकार 
के दुःखों का अनुभव करता है, इसी का नाम कर्मफल चेत्तना 


श्श३ सुधासीकर 


है। करत फल चेतना का कारण कमंचेतना है जब तक कम- 
चेतना का सम्बन्ध न छूटेगा इस संसार चक्र से सुलकना 
कठिन ही नहीं असम्सव है | 
माध क, ११ वी, २४७६९ 
१००, जिसने रागद्वेष को नहीं त्यागा वह व्यथं ही लोगों 
की बचना करने के अर्थ बाह्य तपरबी बना हुआ है । ओर 
अन्य की दृष्टि भी डसे तपस्वी रूप मे देखतो है परन्तु डससे पूँछो 
तो बह यही कहता है कि मे दम्भी हूँ, फेवल अन्य लोग मुमे 
मिथ्या श्रद्धा से तपस्त्री समर रहे हैं, वे सब बुद्धि से हीन हैं । 
माघ क्‌. १४ वीं, २४७६५ 
१०१. जो कुछ करना है उसे अच्छे विचारों स करो। 
संसार की दशा पर विचार फरने से यद्द स्थिर होता है कि यहाँ 
पर कोई भी काय स्थिर नहीं, तब किसी भी काय को करने की 
चेष्टा मत करे, फेवल कैव॒ल्य होने का प्रयास करो | 


माघ शु २ वी, २४६९ 


१०२, संसार को प्रसन्न बनाने की चेष्टा ही ससार की 
माता हैं । 
माघ शु. ३ वी. २४६९ 
१०३. यदि आत्मा को अव्यग्र रखने की अभिलाषा है 
तब-- 
१--पर पदार्थों के साथ सम्पक न फरो (२) किसी से 
ट्यूथ' प्रत्रव्यवहार न करो (३) और न किसी से व्यथ बात 
करे (४ ) मन्दिर जी में एकाकी जाओ ( ४ ) किसी दानी की 
मर्यादा से अधिक प्रशंसा कर चारण बनने की चेष्टा मत करो, 


वर्णो-वाशी २श्श 


दान जो करेगा सो अपनी आत्मा के हित की दृष्टि से करेगा, 
हम उसके गुणगान करे सो क्‍यों ? गुणगान से यह तात्पय है 
कि आप उसे प्रसन्न कर अपनी प्रशसा चाहते हो । इसका यह 
अथ नहीं कि किसी की निन्‍दा करो उदासीन बनों । 
माघ शु, < वी, २४७६९ 
४०४७, इस दश्णसय संसार मे जीवन सबका प्रिय है इसके 
अथ ही प्राणी नामा प्रकार के यत्ष करता है, स्वस्थ देकर 
जीवन वो गया चाहता दे | इसके छथ हो ज्ञान का अज़न, तप 
का करना ओर परिप्रह का त्याग आदि अनेक कारणों को मिक्ताता 
है आर स्वीय जीवन को शान्तिमय बनाने का यत्न करता ट्र। 
यह सबत्याग अन्तरग लाभ के बिना निरथक हे । 
माघ शु, १९ दी, २४६९ 


१०४, जिसने आत्मा को सरल्नता की ओर लक्ष्य दिया बह 
स्वयमेव अनेक इन्द्र से बच गया, परकी सगति से आत्मा को 
परिण्ति अति कुटिल ओर कलुषित हो जाती है । इसका उदा- 
हरण देखा साना चॉडी के सग से अपनी महत्ता सवा देता है । 

फाल्गुण शु $ वी, २४७६९ 

१०६ प्राय प्रत्येक मनुष्य यह चाहता हे कि हमारा 
कल्याण हो । यह तो ख्रवसम्मत है, परन्तु इसमें उस 
जीव का जा यह अभिमान है कि जो हमारे मुखसे निकल गया। 

ही अद्ववाक्य है, कल्याण का घातक विप है। इसी से अभीष्ठ 
का चाहने पर जीव, अभीष्ठ से दूर रहता है। वास्तव में जो निर- 

भिमान पूबक प्रवृत्ति है)गी बह आत्मकल्याण की जननी है । 
चत्र कु २वयी, २४६९ 


१०७, मनुष्य वही प्रशस्त और उत्तम है जो आत्मीय वर्तु 


३२३ सुधासीकर 


पर निनज्न सत्ता रक़्खे। ज्ञो बस्तु में निन्नत्व मानते हैं वे है! इस 
संसार के पात्र हैं, और नाना प्रकार की वेदनाओं के भी पात्र 
होते हैं। तथा अन्य जीवों की भी संसार के पांत्र बनाते हैं । 
सत्र शु, १ वी, २४६५ 
१०८... जिसने अपनी प्रश्ुता को नहीं सम्भाला वह सें सार 
में दोन होकर रफता है, घर घर का सिखार। हताह। अपनी 
शक्ति के आधार से ही अपनी सत्ता है उसका दुरप्योग करना 
खपना घात करना है । अ्रनन्त बल का घारोी आत्मा सी परावीन 
होकर दरगगति का पात्र बसता है परावीनता किसी भी हालत में 
सु बकारी नहीं इसके बशीभूत होकर यह जीव नाना गधियों में 
नाना दुगति का पात्र होता है । 
चैत्र शु, १५ वी. २४६५ 
१०९, अपने आप अपनो सहायता करा, पर को आशा 
करना कायरों को प्रकृति हे ! पर के सहाय से सदा दान बनना 
पड़ता है, ओर दीनता ही ससार को जननो दे । 
चैशाख क्‌. ७ वी. २४६५९ 


११०. जो स््रच्छ मनभे आवे उसे कहने से सोच मत 
करो, २. किसी से राग हेष मत करो; ३. राग द्वेष के आवेग में 
अकर अन्यथा प्रलाप मत करो, यही आत्मा के सुधार को 
मुख्य शिक्षा है | 

अपाड शु, ३९ वी. २४६९ 

१११. संसार की दशा जो है वही रहेग', इसको देखकर 
उपेक्षा करना चाहिये । केवल स्वात्मगुण ओर दोधों को देखो 
ओर उन्दें देंखंकर गुण फो ग्रहण करो और दोषों को त्यागो । 

श्रावण क. $ वी. २४६९ 


वर्णी-व।णयी २२४७ 


११२. वह काय करो जो आत्मा को उत्ततकाल और बत्ते- 
मान मे भी सुखकर हो । जिस काय के करने में सझ्लोच की 
प्रचुरता हो बह कार्य कदापि उत्तरकाल में हितकर नहीं हो 
सकता | ऐसे भाव कदापि न करो जिनके द्वारा आत्मा का 
अधःपात हो, अबःपात का कारण असक्त प्रवृत्ति हे। जब्र 
मनुष्य अधम काम करने में आत्मीय भावों को लगा देता हे 
तब उसकी गणना मनुष्यों में न होकर पशुओं में होने लगती 
हैं। अतः जिन्हें पशु सदृश प्रवृत्ति कर मनुष्य जाति का गौरव 
मिला है--वे मनुष्य स्वेच्छाचारी होकर संसार में इतस्ततः 
पशुवत्‌ व्यवहार भले द्वो करें पर उनसे मनुष्य जाति का डपकार 
नहीं ह| सकता । 

भात्रपद कं. ५ वी, २४६९ 

११३. जो मनुष्य ससार को श्रसन्न करने का प्रयत्न करते 
है वे अपने आत्मा को संसारगत मे डालने का प्रयत्न करते 
हैं ओर जो अपनी परिणिति को स्वच्छ बनाने का उपाय करते 
हैं वे हो सभ्े शूर हैं। संसार में अन्य पर विजय पाने 
में उतना क्रेश नहीं जितना आत्म विजय करने मे क्लेश है । 
ध्यात्मा की विजय वही कर सकता हू जो अपने मन को पर से 
राककर स्थिर करता हूं । 

कार्तिक कृू, ३० वी, २४७६९ 

११४. बिशुद्धता ही मोक्ष की प्रथम सीढ़ी है । उसके बिना 
हमारा जीवन किसी काम का नहीं | जिसने उसका त्यागा बह 
ससार से पार न हुए, उन्हें यही पर भ्रमण करने का अवसर 
मिछता रहेगा ! 

कातिक शु, १५ बी, २४७० 


(* थक €अबा ३ 
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संसार 


जो परिणाम आत्माको एक जन्म से दूसरा जन्म प्राप्त करावे 
उसी का नाम संसार है। संसार का मूल कारण मिथ्यादर्शन 
अथात्‌ अनात्मीय पदार्थों में आत्मीय भाव है, जिसके प्रभाव से 
यह आत्मा अनन्त संसार का पात्र होता है। यद्यपि जीब अमूर्त 
है और पुद्गल द्रव्य मूत्ते है फिर भी श्रपनी अपनी योग्यतावश 
दोनों का अनादि सम्बन्ध है। परन्तु यहांपर जीवका पुदूगल 
के साथ जो सम्बन्ध है वह विजातीय दो द्रव्यों का सम्बन्ध है 
अतः दोनों द्रव्य मिलकर एक रूपता को ग्रा4 नहीं होते अपि तु 
अपने अपने अस्तित्व को रखते हुए बन्ध को प्राप्त होते हैं । 
यद्यपि दो परमाणुओंका बंन्ध होने १र उनमें एक रूप परिणमन 
हो जाता है इसमें विरोध नहीं। उदाहरणाथ सुधा और 
हरिद्रा मिलकर पक लाल रंग रूप परिणमन हो जाता हैं, 
क्योंकि दोनों पुदूगल द्रव्य की पर्याय हैं। यह सजातीय द्र॒व्यों 
के बन्ध की व्यवस्था हे किन्तु विजातीय दो द्रव्य मिलकर एक 
रूपता को प्राप्त नहीं होते । उदाहरणाथे जीव ओर पुदूगल इन 
दोनों का बन्‍्ध होने पर ये एकच्षेत्रावगादी हो जाते हैं. किंन्त 
एकरूप नहीं होते । जीवे अपमे विभावरूप हो जातांहे और 
पुदूगल अपने विभावरूप हों जाता है । 

संसार रुःखंमय हैं यह प्रायः-सभी की सोम्य है। चाशब्र्क 

श्श 
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की कथा छोड़िये बह तो परलोक व आत्मा के अस्तित्व को ही 
नहीं मानता | फिर भी जिस प्रत्यक्ष को मानता है उसमें बह भी 
स्वीकार करता है कि मनुष्य की सहायता करनी चाहिये क्‍यों 
कि यदि हम ऐसा न करेगे तो जब हमारे ऊपर कोई आपा्ति 
आवेगी तब हमारी सहायता कोई अन्य व्यक्ति कैसे करेगा ? 
अतः यह निर्विवाद सिद्ध होता दे कि संसार विपत्तिमय है। 
वे विपत्तियां अनेक हैं और अनेकविध हैं। परन्तु जिसको 
दुःख बताया है वह भिन्न भिन्‍न पयौयों की अपेक्षासे ही बताया 
है जिसका हमें अनुभव नहीं परन्तु आगम अनुसान ओर प्रत्यक्ष 
ज्ञान से हम उसे जानते हैं। आगम में प्राशियों की चार गतियां 
बतलाई हैं १ तियग्गति, २ नरकगति, ३ मनुष्यगति ओर ४ देव- 
गति । जीवों को अपने शुभाशुभ परिणामों के अनुसार इन चारों 
गतियों में अनेक बार जन्स सरण के असहाय दुःखों को सहन 
करना पढ़ता है। जेसे-- 


तिसेग्गति--- 


जब यह जीव निगेद में रहता है तब एक स्वांस में अठा- 
रह बार जन्म मरण करता है। उस समय इसके एक स्पर्शन 
इन्द्रिय होती है । स्पशेन इन्द्रिय, कायबल, आयु और स्वासोच्छ- 
बास ये चार प्राण होते हैं । तन लोक मे घी के घडे की तरह 
निगोद भरा हुआ है इस तरह अनन्तकाल तो इसका निगोद 
में ही जाता है । उसके दुखों को वही जान सकता है | उसके 
बाद प्रथ्वी, जल, अग्नि, वायु आदि अनेक पर्यायों में जीब 
जन्म मरण कर जीवन व्यतीत करता है। उसके बाद हीन्द्रिय, 
त्रीन्द्रिय ओर चतुरिन्द्रिय सम्बन्धी ऋमसे लट, पिपीलिका अति 
आदि अनेक भव धारण कर आयु को व्यतीत कर अनेक दुःखों 


रुशाल + छा 


का पात्र होता है। उसके बाद असेनो पड-चेन्द्रिय पर्याय धारण 
कर मन के बिना विकिथ दुःखों का पात्र होता है। इसके बाद 
जब संज्ञी पछ्वेन्द्रिय तिय्ल होता है ओर उसमें श्री यदि 
सिंहादि जेसा बलबान पशु होता है तब दूसरे निरबल प्राखियों 
को सताता है और आप भी लिदयी मनुष्यों के हारा शिकार 
किये जाने पर तड़प तड़प कर मरता है। तथा संक्लेश परणासों 
के कारण नरक गति का पात्र होता है। 


नरकगति--- 


नरकों की वेदना अमुमान से किसी सेभी छिपी नहीं है। 
लोक में यह देखा जाता है कि जब किसी को असझ्मय वेदना 
होती है तब कहा जाता है कि अमुक व्यक्ति को नरकों ज॑ंसी 
वेदना हो रही है। किसी स्थान के अधिक मेले-कुचले और 
दुर्गेन्धित देखे जाने पर कहा जाता है कि ऐसे सुन्दर स्थान को 
नरक बना रखा है। ऐसा कहने का कारण यही है कि वहां की 
भूमि इतनी दुर्गन्‍्धमय होती है कि यदि बहां का एक कण भी 
यहां आ जावे तो कोसों के जीवों के प्राय चले जायें । प्यास 
इतनी लगती है कि समुद्र भर का पानी पी जाबे तो भी प्यास 
न बुझके। भूख इतनी लगती हे कि तीनों लोकों का अनाज 
खा जावे तो भी भूख न जाय परन्तु न पीने को एक बूंद पानी 
मिलता है और न खाने को एक अन्न का दाना |! शीत ओर 
गर्मी का तो कहना ही क्‍या है? गर्मी इतनी पड़ती है कि एक 
लाख मन का लोहे का गोला वहां की स्वाभाविक गर्मी से ही 
सुशमात्र भें पिघल कर पानी हो जाय अ(र शीत इतनी पडती 
है कि वही पिघला हुआ लोहे का गोला शीत में पहुँचने पर 
पुनः गोला हो जाय। न कहाँ जज है न मजिस्ट्रेट, न पुलिस 
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है न पंचायत, न शासक हैं न शासित, जो कुछ हैं सब नारको 
जीव दी हैं इसलिये कुत्तों की तरह केवल परस्पर में लदना, 
राक्षसों की तरह मारपीट करना और दानवों की तरह एक 
दूसरे के तिल तिल बराबर दुकंडे कर डालना यही उनका 
दिन रातका काम है। परन्तु सृत्यु ! उनके शरीर के तिल 
तिल बराबर टुकड़े डुकड़े हो जाने पर भो म्रत्यु नहीं होतो 
अपितु ढुकड़े टुकड़े इकहे होकर वे पुनः उठ खड़े होते 
हैं। मृत्यु तभी होती है जब नरकायु पू्ण हो जाती है। 
इन अनेक वेदनाओं को सहने के बाद कभी जब सौभाग्य 
होता है तब मनुष्य पर्याय प्राप्त होती है ! 


मनुष्यगति-- 


यह प्रत्यक्ष हे कि मनुष्यगत्ति सभी गतियों से अच्छी है, 
परन्तु सभा सुख जिसे कहना चाहिये वह यहाँ भी प्रात नहीं 
होता है। माता के गर्भ में पिता के बीय॑ और माता के रज से 
शरीर की उत्पत्ति होती है। गम में नौ मास तक किस प्रकार के 
कितने कितने कष्ट उठाने पड़ते हैं, इसका पूर्ण अनुभव उसी 
समय वहीं जीव कर सकता है जो गर्भाशय में रहता है। 
बाल्य अवस्था के दुःख कुछ कम नहीं हैं। माता-पिता भले ही 
अपनी शक्तिभर उसे लाड़-प्यार करे, परन्तु उसके भी दुःखों का 
अन्त नहीं होता । पलने में पड़ा-पड़ा भूख-प्यास यां शरीर जन्य 
वेदनाओं से तिलमिला उठता है, रोता ओर चिल्लाता है, सोने 
के सिवा ऋ,र कोई उपाय नहीं । वह तो इसलिये रो रहा है-- 
“माँ ! मुझे दूध पिला दे” परन्तु माँ उसे पलना मुला देती है 
आर गाती हे--'सो जा बारे बीर ” आओ,र जब बालक सोना 
चाहता है' तब माँ उसे दूध पिलाना चाहती हैं, कैसी आपत्ति 


श््ट्र होसाए 


है! माँ गृह-कार्य में व्यस्त होती हैं, बालक के कपड़े मलमूत्र 
से गन्दें हो जाते हैं। बालक सूखे ओर साफ कपड़े चाहता है, 
परन्तु वे समय पर नहीं मिलते | कैसी परतन्त्रता है ! 

स्री पर्याय के अनुसार यदि कन्या हुई तो कहना ही क्‍या 
है ? उसके दुः:खों को पूछनेबाला ही फोन है? जन्म समय 
“कन्या” सुनते ही माँ-बवाप ओर कुटुम्बीजन अपने ऊपर सजीव 
ऋण सममभने लगते हैं। युवावस्था होने पर जिसके हाथ 
माता पिता सौंप दें गाय की तरह चला जाना पड़ता है। कन्या 
सुन्दर हो वर कुहप हो, कन्या सुशील ओर शिक्षित हो घर 
दुःशील और अशिक्षित हो, कन्या धन सम्पन्न और वर गरीब 
हो कोई भी इस विफ्मता पर पूर्ण ध्यान नहीं देता ! लड़की 
को घर का कूड़ा फचड़। समझ कर जितना शीघ्र हो सके घर 
से बाहर करने की सोचता है! केसा अन्याय है ' यदि पुरुष 
हुआ तो भी कुशलता नहीं। विवाह क्‍या होता हैं मनुष्य से 
चतुष्पद ( चोपाया ) हो जाता है । एक दूसरों ही कुल देवी 
का शासन शिरोघाय करना पड़ता हैं! घूँघट माता के आश्नञा 
पालन में मदारो के बन्दर को तरह नाचना पड़ता है ! विष- 
याशा की ज्वाला में रात दिन जलते ज़लते बहुत दिन बाद 
भो जब कभी सनन्‍्तति न हुई तब सासु बह को कुल्नक्षणा ओर 
ओर कुल कलक्लिनी कहती है, पति स्त्री को फूटी आँख से भी 
नहीं देखना चाहता ) इस तरह बेचारी बहू को माँगे भी मौत 
नहीं मिलती । यदि सनन्‍्तति हुई ओर बालिका हुई तब भी 
कुशल नहीं, कहते हैं पूव भव का सर्जब पाप शिर पर आ 
पड़ा ! यदि बालक हुआ ओर दुराचारी निकल गया तब कुल 
कलड्ली ठहरा ! पिता को षट्पदू ( छह पेरवाला-भोंरा ) संज्ञा 
हो गई, कुटुम्ब पालन के लिए भौरे की तरद इधर-उधर दौड़ता 
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है और अब दूसरी सन्‍्तति हो गई तब अष्टापदू्‌ ( आर पैर 
बाला-मकड़ी ) संज्ञा हो गई कुटुम्ब के भमरण-पोषण के लिए 
मकड़ी के जाल की तरह संसार .जाल में फँस जाता है, न 
आत्मोन्नति की बात सोच सकता है, न परोन्नति की चेष्ठा कर 
सकता है । सांसारिक जाल का कैसा विकट बन्धन हैं ! 

वृद्धावस्था तो एक ऐसी अवस्था हैं जिसमें जीवित भी 
व्यक्ति मरे से गया बीता हो जाता है। हाथ पेर आदि सभी 
अआज्भोपाड़ शिथिल हो जाते हैं। तंथोटन की इच्छा होती है पर 
चला नहीं जाता,सुरवादुभोजन करना चाहता है परन्तु दाँत भंग 
है| जाने से जिहा साथ नहीं देती, सुगन्धित फूलों को गन्घ 
लेना चाहता है पर घ्राशन्द्रिय सहायता नहीं करती, उत्तम रूप 
सुन्दर दृश्य देखना चाहता है. पर आँखों से दिखता नहीं, उल्ला- 
सक गायन वादन सुनना चाहता है परन्तु कान बहिरे हो जाते 
है इसलिए साधारण या अपने लिये आवश्यक कार्य की भी बात 
नहीं सुन पाता | हाथ क.पते हैं, पैर लड़खड़ाते हैं, लाठी के बल 
चलते हैं ! रास्ता पूछते मुँह से लवर टपकती हे, वचन स्पष्ट 
नहीं निकलते, आगे बढ़ते हे आँखों से दिखता नहीं दीवाल से 
टकरा जाते है । “बाबा जी लाठी के इस हाथ चलो” रास्ता 
बताया जाता है, कानों से सुनाई नहीं देता, बाबा जी लाठी के 
उस हाथ चलते है; गड्ढे में गिर जाते है । घर कुटुम्त् हो नहीं 
पुरा पड़ोस के भी लोग बाबा जी के मरने की माला टारते हैं 
कैसा अनादर है ! 

यदि मन्दकषाय से मरण हुआ, तब देवायु के बन्ध से 
देवगति को प्राप्त करता है । 
देवगति-- 

एक व्यक्ति ज़ब अनेक संकट या कष्ट सहने के बाद निष्ठन्दर 


$ 2 4 है ' संसार 


स्परुछुन्द' आनन्द को प्राप्त कर लेता हैं तव उसे अनुभव दोतां 
है, वह सहसा कह भी उठता है--“अब तो मैं स्वरमीय सुख 
पा गया ।” धनिकों के ठाट-बाट को, सुख साधक सामग्रियों 
एवं भठ्य-भधनों को देखकर लोग कहा करते हैं-'सेठ सॉ० 
को क्या चाहिये स्त्रगों जैसा सुख है।” यह्‌ लोक व्यवहार हमारे 
अनुमान में सहायता करता है कि बास्तव में रुव्गों में ऐसी 
निर्टन्द्रता, स्वच्छुन्द्ता और आनन्द होगा। ऐेहिक सुरों से 
जहाँ तक सम्बन्ध है स्वर्गों का ठाट-बाट ओर स्वच्छुन्द सुख के 
सम्पन्ध में अनुमान ठीक है परन्तु वास्तविक सुखों से-पारलो- 
किक सुखों से जहाँ सम्बन्ध है वहाँ आगम कहता है--जिस 
देव पर्याय को तुम सुखों का खज़ाना समभते हो वह नुकोले 
घास पर ओस को बूँदों को मोती सममना है। भवनवासी 
व्यन्तेर और जोतिष्क जाति के देवों में निरन्तर परिणामों की 
निर्मलता भी नहीं रहती, यदि विमानवासी कछ्ुद्र देव हुआ तब 
मद्दान्‌ पुण्यशाली देवों का वैभव देख संक्लेशित रहता है। 
बड़ा देव हुआ तव निरन्तर सुख की सामग्री के भोगने में आकु- 
लित रहता है। देवायु जब पूर्ण होतो दिखती है तब उन 
खुखों को सामर्म। को अपने से बिछुड़ता देख इतना संक्लेशित 
होता है जिससे सद्गति का बन्ध न होकर पुनः उन निगोदादि 
दुर्गतियों का पात्र होता है। 

इस प्रकार संसार में चारों गति दुःखमय है, कहीं भी सुख 
नहीं है। इन सभी दु:खों का हमें प्रत्यक्ष नहीं ओर जब तक किसी 
का प्रत्यक्ष अनुभव न हो तब तक उसमें प्रबुत्ति और निर्वृत्ति 
नहीं हो सकती, ऐसा नियम है। इष्ट को जानकर उसके उपाय 
में मनुष्यों की प्रवृत्ति होती है। इसी प्रकार अनिष्ट को जानकर 
उसके जो कारण हैं उनमें प्रवृत्ति नहीं करते की चेष्टा होती हे + 


चअक्-बाजी र्डरेः 


यदि कोई ऐसी आशक्का करे कि मोक्ष तो प्रत्यक्ष ज्ञान का विषय 
नहीं, फिर मनुष्य मोक्ष के उवायों भे क्यों प्रदृत्ति करता है ? तो 
उसकी ऐसी आशझ्ला करना ठीक नहीं, क्‍योंकि मोक्ष भले दी 
प्रत्यक्ष ज्ञान का विषय न हो परन्तु अनुभव और आगस का 
विषय तो हे ही। हम देखते हैं कि लोक में आशादि की 
निवृत्ति होने से हमे सुख होता है, तब जहां सब निवृत्ति हो गई 
है। वहां तो स्थायी सुख होगा ही। इस प्रकार इस अनुमान से 
मोत्त सुख का ज्ञान हो जाता है और इसी से मोक्ष के उपायों 
में मुमुक्ष॒वर्ग की प्रवृत्ति देखी जाती है। इसी तरह चतुर्गति के 
जीवों के दुःख तथा अतीत काल में हमको जो दुःख हुए उनका 
प्रत्यक्ष तो है नहीं, अतः उनके निवारण का प्रयत्न हम क्‍यों 
करें ! यह आशह्ञा भी ठीक नहीं। अतीत काल के दुःखों की 
कथा छड़ी, बतमान में जो दुःख हैं उन पर दृष्टिपात करो | 


सुख और दुःख व उसके कारण-- 


नेयायिकों ने दुःख का लक्षए-- प्रतिकूल वेदनीय दुःखम” 
सान। है ओर जेनाचार्यो ने-/“आकुलता-एक तरह की व्यग्रता को 
दुःख” कहा है। आकुलता की उत्पत्ति में मूल कारण इच्छा है और 
इच्छा की उर्पति कोध, मान, माया, लोभ, हास्य, रति, अरति, 
शक, भय, जुगुप्सा, ञ्रीवेद, पुवेद और नपुंसकवेद से होती 
है। अर्थात्‌ जब इस जीव के क्रोधकषाय की उत्पत्ति द्ोती है 
वब इसके अनिष्ठ करने, मारने आर ताड़ने के भाव होते हैं, 
जब मान कषाय का आविर्भाव होता है तब पर को नीचा और 
अपने को ऊँचा दिखाने का भात्र होता है। जब तक यह पर. 
का अनिष्ठ न कर लेया पर को ताइनादि न कर ले तब तक 
इसे शान्ति नहीं मिलती । तत्त्वदृष्ठि से विचार करने मर एर को- 


१३३ लंसाड़ 


कष्ट पहुँचाने से कुछ नहीं मिलता, परन्तु जब तक ऐसा नहीं कर 
पाता तब तक उस कषाय की शान्ति नहीं होती । यही दुःख है । 
अथचबा पर को नीचा दिखाना और अपने को-उच्च मान लेना, 
इससे इसे कुछ लाभ नहीं। परन्तु जब तक ऐसा नहीं कर लेता 
तब तक इसे शान्ति नहीं। जिस काल में इसने अपनी इच्छा 
के अनुकूल ताड़नादि क्रिया कर ली या पर को नीचा दिखाने 
का प्रयत्न सिद्ध हो गया, उस काल में यह जीव अपने को 
शान्त मान-जलेता है, सुखी हो जाता है । यहां पर यह विचारणशीय 
है कि जो सुख हुआ वह दूसरों को ताड़ने या नीचा दिखाने से 
नहीं हुआ, अपि तु ताड़ने या नीचा दिखाने की जो इच्छा थी 
बह शानन्‍्त हो गई, इसी से वह हुआ । इससे सिद्ध है कि इच्छा 
भात्र का सद्भाव दुःख का कारण है और इच्छा का अभाव सुख 
का कारण है । 


दुःख का कारण मोह-- 


मनुष्य पर्याय बहुमूल्यवान वस्तु है, इसे यों ही न खोना 
चाहिये। जिस समय हमारी आत्मा में असाता का उदय आता 
है उसी समय हम मोहबश दुःख का बेदन करते हैँं। केवल 
असाता का उदय कुछ कार्यकारी नहीं, उसके साथ में यदि 
अरति आदि कषाय का उदय न हो तब असाठोदय कुछ नहीं 
कर सकता । सुकुमाल स्वामी के तीत्र असातोदय में जन्मान्तर 
की बैरिखी स्यालिनी व उसके द। बालकों ने उनके शरीर को 
पञ्ञों द्वारा विदारण कर तीन दिन तक रुधिर पान किया, 
परन्तु उनके अन्‍्तरज्ञ में मोह की कृशता दोने से उपशमभेणी 
आरोहण कर वे सर्वाधसिद्धि को गये। अतः दुःख-बेदन में 
मूलकारण मोहनीय कर्म का उदय है। यद्यपि कम जड़ झं, वे 


बशी-वाणी रहते 


न तो आत्मा का भला ही कर सकते हैं ओर न बुरा ही कर 
सकते हैं। परन्तु जब॒ उनका उदयकाल आता है तब आत्मा 
स्थयमेव रागादि रूप परिणम जाता है, इतना ही निमित्तनेमि- 
त्तिक सम्बन्ध है। जेसे--जब मोह का विपाक होता है अर्थात्‌ 
जब मोहनीय कम फल देने में समथ होता है उस फाल में 
आत्मा स्वयं रागादि रूप परिणम जाता है, कोई परिणशमन 
करानेवाला नहीं है। यही नियम सर्वत्र है, जैसे--कुम्भकार 
घट को बनाता है, यहां भी यही प्रक्रिया है। अर्थात्‌ कुम्मकार 
का व्यापार कुम्भकार में है, दण्डादि का व्यापार दण्डादि में है 
ओर सृत्तिका का व्यापार सृत्तिका में है। बास्तव में कुम्भकार 
अपने योग व उपयोग का कर्ता है किन्तु उनका निर्मित्त णकर 
दण्डादि में व्यापार होता है, अनन्तर भृत्तिका की प्रागवस्था का 
अभाव होकर घट बन जाता है । ऐसा सिद्धान्त है कि-- 


“य: परिणमति स कर्ता यः परिणामों भवेत्तत्कम ।” 


इस सिद्धान्त के अनुसार घटका कर्ता न तो कुम्भकार हे 
ओर न ही दण्डादि हैं किन्तु सतिका कर्ता है और घट कम है । 
परिणाम परिणामी_भाव की अपेक्ता मृतिका और घट में कर्तृकर्म 
भाव तथा व्याप्यव्यापक भाव है। निर्मित्त नमिन्तिक भाव की 
अपेक्षा कुम्भकार कर्ता ओर घट कम है। यही व्यवस्था सर्व॑त्र 
है। इसी प्रकार आत्मा म॑ जो रागादि परिणाम होते हैं उनका 
परिणामी द्रव्य आत्मा है, अतः आत्मा कर्ता है और रागादि 
भाव कस हैं। इसी प्रकार आत्मार्म वर्तमान में रागादि द्वारा 
जो अकुशलता रूप परिणाम होता हे आत्मा उसका कर्ता है 
झेोर रागादिक कम हैं। इस ग्रकार रागादि परिणाम और परि- 
शणामी आत्मा इन दोनोंका परस्पर कतृंकर्मभाव है। 


श्ट्ट्ध '. संचार 


मोच-.... 
जैसा कि पहले बतला आये हैं कि रागादिक हवाश हमारी 
आत्मा में जो आकुलता होती है. उसी का नाम दुःख है| उस 
दुःख को कोई नहीं चाहता परन्तु जब यह दुःख रूप अबस्था 
शेत्री है उस समय हम व्याकुल रहते है किसी भी विषथ 
में अक्योंग नहीं लगता, चित्त यही चाहता है' कि कब यहीं 
संकट टले। इसका अथ यही है कि यह विषय श्ञान में ने 
आधे परन्तु मोही जीव पर्याय-टृष्टिवाले हैं उनसे यह होना 
असम्भव है। यदि इष्ट वियोग हो गया तब वही ज्ञान 
का विषय होता है । विषय होना मात्र दुःख का कारण नहीं 
उसके साथ जो मोह का सम्बन्ध है वही दुःख का कारण है। 
बाह्य वस्तु का बियोग न तो दुःख का कारण है ओर न उसका 
सयोग सुख का कारण है. | केवल कल्पना से ही सुख और दुःख 
म्रान लेता है | अतः सुख ओर दुःख आप ही परमार से दुःख- 
रूप हैं | जिस वस्तु के संयोग से हमें हु होता है उसे हम सुख 
का कारण मान लेते है श्रौर उसी बस्तु के वियोग से दुःख मान लेते 
हैं, तथा जिस वस्तु के संयोग से चित्तमें विकार होता है उसे 
हम दुःख का कारण मान लेते हैं श्रोर उसी वस्तु के चियोग से 
सुख मान लेते हैं। यह काल्पनिक मान्यता हमारे मोहोदय से होती 
है वस्तु न सुखदाई है और न दुःखदाई है क्योंकि जिस वस्तु 
के संयोग से हम सुख होना मानते हैं उसी बस्तुका संयोग दूसरों 
को दुःख दायी होता है | अलः सिद्ध है कि पदार्थ सुखदाई था 
३ नहीं अपि तु हमारी कस्पना ही सुखधाई और दुःखदाई 
हे । इसलिये पदाथों को इश्टानिष्ट मानना मिथ्या है। हमें 
आत्मीय परणति में जो मिथ्या कल्पना है उसे त्याग देना 
आवश्यक है । जिस दिन हसारी साम्यता इन विकल्पों से स॒त्त 


अर्शी-वार्ती श्ड्र्द 


हो जावेगी, अनायास तज्जन्य दुःखों से छूट जावेगी। इसी 
का साम मोक्ष है । 

मोक्ष प्राप्ति में प्रबल साधक कारण ९ सम्यग्दर्शन २ सम्य- 
रख्ञान और ३ सम्यक्‌ चारित्र हैं । इनके पहिले दर्शन ज्ञाब ओर 
चारित्र की जो अवस्था होती है. उसे १ मिथ्याद्शेन रे मिथ्या 
ज्ञान और ३ मिथ्याचारित्र कहते हैं | यही तीन कारण मोक्ष के 
सबसे सबल बाधक हैं । 


मिथ्यादशेन-- 


मुक्ति का अथ है छूटना, अर्थात्‌ मिथ्यात्व के उदय में 
आत्मा पर पदाथों में आत्मीयता की कल्पना करता है, उन्हें 
आत्मस्वरूप मानता है । यद्यपि वे आत्म स्वरूप नहीं होते परन्तु 
इसके तो यह प्रतीत होता है कि ये हम ही हैं जैसे जब अन्ध- 
कार में रस्सी में सर्प का ज्ञान होता है तब इसके ज्ञान 
म॑ साक्षातसर्प ही दीखता है। ओर इसके अन्‍्तरज्ञः में मय 
प्रकृति की सता है अत: भयभीत होकर भागने की चेष्टा करता 
है। बाध्तव में रस्सी सप नहीं हुई ओर न ज्ञान मे सप है फिर 
भी जिस काल मे यह ज्ञान हो रहा हे उस काल मे ज्ञान का 
परिशमन ज्ञानरूप होकर भी सर्प जेसा भान हो रहा है 
इसी से ये सभी उपक्रव हो रददे हे। जब यह भेद विज्ञान हो 
जाय कि मुझे जो सर्प ज्ञान हो रहा है. बह मिथ्या हैं तब उसका 
सय एकदस पलायमान हो जाता है । मिथ्या ज्ञानका अभाव दी 
भय के दूर होने का कारण है। 


मिथ्याज्ञान-- 
इस तरह जीवके दुःखका कारश मिथ्याज्ञान हे। अर्थात्‌ 


शइ्क संसार 


यह जीव. शरीर को आत्मा मानतां हैं और शरीर की साना 
अवस्थाओं को अपनी अवस्थाएँ मानता है। उन अवस्थाओं में 
जो इसके कपायके अनुकूल अवस्था होती है उससे हे मानता 
है और जो उसके कषाय के प्रतिकूल अवस्था होती है 
उससे विषाद मानता है । यही मिथ्या जल्लान है ओर 
यही संसार के सुख दुःख का कारण है अतः जिनको 
संसार दुःखसय भासता है वे इन कषायों से भय करने लगते 
हैं तथा प्रत्येक काये म॑ कषाय की निवृत्ति करने की चेष्टा करते 
है । पद्नेन्द्रियों के विषय सेवन करने में भी उनका लक्ष्य कषाय 
निवृत्तिका रहता हे। जब राग सुनने की इच्छा होती है तब राग 
सुनने फी इच्छा से आत्मा में एक प्रकार की हलचल हो जाती 
है. उसे दूर करने के लिये ही यह' प्रयत्न करता है । इसी तरह 
ओर भी जो इच्छा आत्मा मे ब्रेचेनी का कारण हो वह काला- 
न्तर में चाहे बुद्धि में न आवे उसके अभाव या दूर करने का 
प्रयत्न करता है| यही कारण है कि सम्यम्टष्टि विषय सेवन 
करते हुए भी उनमें आसक्त नहीं होता। आसक्ति के अभाव 
से ही उसके बन्धका अभाव कहा है। बन्ध न होता हो 
यह बात नहीं है, बन्ध तो होता है परन्तु जो .बन्ध अनन्स 
संसार का फारण होता है वह नहीं होता, क्योंकि 
संसार का कारण मिथ्यात्व ओर अनन्तानुअन्धी कषाय है। 
उसका उसके अभाव है। माना कि अनन्तानुबन्धी चारिश्र 
मोहनीय प्रकृति है। वह स्व्ररूपाचरण की प्रातक है। परन्तु 
जब मिथ्यात्वके साथ इसका सत्त्व रहता है तब यह सम्यक्त्व- 
शुणको भी नहीं होने देती । इसीसे जब सम्यरदर्शन होता है तब 
सिथ्यात्4 और अनन्तानुवन्धी चारों कषायों का उदय “नहीं 
हीता। सम्बस्दशनके होने प्र अह आत्मा परको निज सानने के 
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अभिप्राससे भुक्त हो जाता है। जब तक जीवके मिथ्यात्व रहता है 
तब्न तक इसका ज्ञान मिथ्या रहता है ओर जब भिध्याज्ञन रहता 
है तब पर को निज मानता है। अर्थात्‌ तब इसके स्व्रपर का 
चिवेक नहीं होता | 


मिथ्याचारित्र 


इसी मिथ्याज्ञान के बल से पर मे ही इसकी प्रवृत्ति होती 
है। इसी का नाम मिथ्याचारित्र है। अर्थात्‌ मिथ्यादशन 
के बल से ही पर में निजत्व की कल्पना होती है और उसी में 
प्रवुत्ति करता है। कहां तक कहें स्त्री पुत्रादि में निजत्य की 
कल्पना तो होती ही है, अहंन्तदेव निम्नेन्थ गुरु ओर द्वादशांग 
शास्त्र को भी अपने मानने लगता है। हमारा धर्म हमारे गुरू 
ऋण हमारा आगम इस तरह निजत्ब की कल्पना करता हे । 
जो अपने अनुकूछ छरए अथवा जिनके साथ रोटी बेटीका व्यव- 
हार होता हे उन्हें अपनी जकलिका, मान लेता है । इसके अति- 
रिक्त जो शेष बचते हे उन्हें कह देता है “ऋकके मन्दिर आने 
का अधिकार नहीं, आप पूजन नहीं कर सकते, आफ मरे का 
स्पर्श नहीं कर सकते, आप जहां पर प्रतिबिम्ब विराजमान हैं 
वहां नहीं जा सकते ' आप दस्सा हो गये, आप मोक्तमार्ग का 
साधन हमारे मन्दिर में नहीं कर सकते ! आपका हम पानी 
नहीं पी सकते क्योंकि आप जातिच्युत हैं, बड़े भाग्य से शुद्धता 
मिलती है। यदि आपको दृ्शन करना हो तो करलो अन्यथा 
चले जाओ ।” यदि नया लहुर/सेन (दस्सा) हुआ तब कह देता 
है. जाओ ! अभो तुम दर्शन करने के पात्र नहीं। जब तम 
अपनी जाति में मिल जाओगे तब हमारे मन्द्रि में आ सकते 
हो ।” यदि कोई पूछ बैठे--“मन्दिर में माली को क्‍यों आसे 
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देते हो १” तब उत्तर मिलता हे-- वह इसा़ी जादिका नहीं, 
आप तो हमारी जाति के हैं, पतित हो गये हो । आप किसी को 
दान नहीं दे सकते चादे मुनि हो चादे त्यागी हो। आप हस्त- 
लिखत शाखतोंका उपयोग नहीं कर सकते ।” जो मन में आला है सो 
बोलता है--जल्ी बग को पूजन करनेका अधिकार है परन्तु बह 
बह मूर्तिका स्पश नहीं कर सकती क्योंकि उसके निरन्तर शह्ढा 
रहतो है, आदि +”? जहां अपने सजातीय बर्गकों यह दशा हे वहां 
शूद्रों क। क्या कथा ? उनके मन्दिर प्रवेश को बात तो अभी 
जैनियों में दूर हे ! यद्यपि यह कल्पना आगमोक्त नहीं परन्तु 
मिथ्यात्व के उदय में जो जो अनक क दो सब थोड़े हैं । 


मोक्ष प्राप्ति में उचमति आवश्यक नहीं--- 


आगम तो यहकहता हें--“चारों ही गति में संसार का 
नाशक सम्यरदरन होता है, तियग्यगति में देशसंयम होता है । 
मनुष्यगति में सकलसंयम होता हे | क्षायिक समभ्यक्त्व की ग्राप्रि 
आर तोधकर प्रकृति का बन्ध कमभूमि के मनुष्यों के होता 
है। वहां यह नहीं लिखा--“अमुक गति, अमुक वर्ण अम्रुक जाति 
या अमुक वर्ग वणवाला ही इसका अधिकारी हे। अपि तु 
महान पापीपाजन करके भी जीव ज्ञायिक सम्यग्दशंत और 
तोथ छूर प्रकृति का अधिकारों हो सकता दे।” दाज़ा 
श्रेशिक ने मुनि निन्‍दा। से नरकायु का बन्ध कर लिया था 
फिर भो क्षायिक सम्यम्शष्टि होकर तोथेकुर प्रकृति का बन्ध 
किया। बहुत से जोब उत्तमकुल में हुए परन्तु पाप करके 
वे नरक चले गये ओर जिन्हें आप नोच कुलबाले 
सममभते हैं वे धम करके उत्तमगति में चल्ते गये। जिन्हें 
आप तीच गोत्रकाले तियद्ा कहते हैं वे जब भरी धर्म के प्रसाद 
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से उश्वगति में चले गये । भद्दान्‌ हिंसक से हिंसक शुकर, सिंह, 
नकुल, बानर भोगभूमि में चले गये | वहाँ सम्यग्द््शन प्राप्त कर 
स्त्रगे गये | कई भव' में भगवान्‌ आदिनाथ स्वामीके पुत्र हुए 
तथा नरक गतिवाले जीव जिनके निरन्तर असाता का उदय 
व क्षेत्र जनित बेदना से निरन्तर संक्लेश परिशाम रहते हैं वे 
जीव भी किसी के उपदेश बिना ही स्वयमेष परिणामों की 
निर्मलता से सम्यग्दशन के पात्र होते हैं। परिणामों की नि्म- 
लता से आसाता आदि प्रकृतियां कुछ भी विधात नहीं 
कर सकतीं । 


मोक्षक लिये जाति और कुल आवश्यक नहीं-- 
नरकों में नाना प्रकार को तंन्न वेदना है परन्तु वहां भी 
जीव तीसरे नरक तक तीथकर प्रकृतिका बन्ध कर रहे हैं। 
इससे सिद्ध होता है कि नीच गोत्र में भी तीथड्डर प्रकृति बँधती 
रहती हैं। परिणामों के साथ मोक्ष माग का सम्बन्ध है, बाह्य 
कारणों से उसका कुछ भो बिधात नहीं होता अतः जो जाति 
अभिमान से परका तिरस्कार करते हैं वे धर्म का मार्मिक स्वरूप 
हीं नहीं समझते | श्री पूज्यपाद रवांसी ने कहा है--“जिनको 
जाति और कुलका अभिमान है वे मोक्षमाग से परे हैं ।” यथा-- 
येडप्येवं बद्न्ति यद्वर्णानां ब्राह्मणों गुरुरतः स एवं परमपद्‌- 
योग्य: तेडपिनमुक्ति योग्या: |? यतम्व-- 
जातिदंहाभश्रिता दृष्टा देह एबात्मनो भव: । 
न मुच्यन्ते भवा त्स्मात्‌ ते ये जातिकृतामहा: ॥”? 
अर्थात्‌ “बर्णो में व्राह्मण गुरु हैं, महान है, पूज्य है इस 
त्रिये ब्रद्दी म्लक्ति योग्य है” ऐसा जो कहते हैं वे भी मुक्ति के पात्र 
नहीं । क्योंकि ब्राह्यणत्व आदि जो जातियां है वे देह के आश्रय 
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देखी गई हैं और शरीर ज़ो हे वह आत्मा का संघार है। इस" 
किये जो जीव मुक्ति के लिये जाति का आग्रह मान रहे हैं के 
संसार से नहीं छूट सकते।” न तो जाति बन्ध का कारण है 
ओर न मुक्ति का कारण है, क्योंकि जाति का होना पर-द्रव्या+ 
घोन है। 

भोत्त के लिये जाति या वेष आवश्यक नहीं-- 

“ब्राह्मणत्व जाति-मोक्ष का भार्ग न हो, किन्तु श्राह्मरात्व 
जाति-विशिष्ट जोब निर्वाण दीच्षा के द्वारा दीक्षित होने प्रर 
मुक्ति को प्राप्त कर लेता है” ऐसा जो कहते हैं उनके प्रति पृज्य- 
पाद स्वामी का कहला है--- 

“जातिलिक्वविकल्पेन येषां च समयाग्रह: | 

तेडपि न प्राप्नुवन्त्येव परम पद्मात्मन: ॥7 

आर्थात्‌ जाति और वेष के विकल्प से मुक्ति मानने वाले जो 

लोग कहते हैं कि जाझरात्व जाति विशिष्ट होने के बाद जब 
देगम्बरों दीक्षा धारण करेगा तभी मुक्ति का पात्र होगा। वे 
मनुष्य भी परम पद को प्राप्त नहीं कर सकते, क्योंकि जाति 
ओर वेष पराश्चित हैं। वे मोक्ष-प्राप्ति में साधक-बाघक नहीं | 
एकमाद आत्माश्रित भाव ही मोक्ष का कारण हो सकता है + 
क्री कुन्दकुन्द स्वामो ने समयसार में लिखा है-- 

“पासंडी लिक्लाणि व गिदिलिज्ञाणि व बहुप्पयाराखि । 

घित्तुं बदंति मूढा लिक्षमिणं मोक्खमग्गो सि। 

खु उ शोदि सोक्खसस्गो सिल्लं ज॑ं देदरिस्मसा अरिहा । 

जिन मुहचु संसयणाणचरित्तारिि .से यंति |” 

अखल्डी लिकू ऋधषया गृहस्यथ लिछ, ये बाद्य लिछ हैं जो 
बहुत अकार के हैं । उन्हें हरा कर मृद लोग आमते हैं कि यह 
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लिघ्न मोक्ष-मार्ग है। किन्तु विचार करने पर मालूम पड़ता हे 
कि कोई भी बाह्य लिड्ढ मोक्ष का मार्ग नहीं है। यदि बाह्य लिश् 
मोक्ष का मार्ग होता तो अरहन्त भगवान देह से निर्मम न होते 
ओर लिक्क को छोड़कर दर्शन, ज्ञान और चारित्र का सेवन नहीं 
करते | माना कि बहुत से अज्ञानी जन द्रव्य लिझ् को ही मोक्ष- 
मार्ग मानते हैं और मोह-पिशाच के वशीभूत द्ोकर द्रव्य-लिझ्न 
को स्वीकार करते हैं परःउनका ऐसा मानना ओर मोह-पिशाच 
के वशीभूत होकर द्रव्य-लिज्ञ को स्वीकार करना ठीक नहीं है, 
क्योंकि इससे संसार को हो वृद्धि होतो है। जिनदेव ने तो 
दर्शन, ज्ञान और चारित्र को ही मोक्ष-मार्ग कद्दा है, द्रव्य-लिजः 
को नहीं, क्‍योंकि वह शरीराभित होता है। सच तो यह है कि 
जो मोक्ञाभिलाषी। जोव हैं. उन्हें सागार ओर अनगार लिछ्ढ से 
ममता का त्याग कर दशेन, ज्ञान और चारित्र रूप जो मोक्ष- 
मार्ग है उसमें ही अपनी आत्मा को स्थापित करना चाहिये। 
श्री कुन्दकुन्द स्वामी ते सब विशुद्धि अधिकार में कहा है-- 


“मोक्खपदे अप्पाणं ठवेहि तं चेव काहि त॑ चेय । 
तत्थेव बिहर णिश्च॑ं मा विहरसु अण्णदण्वेसु ॥” 


आशय यह हैं कि अभेद रत्नत्रय रूप इस मोक्ष-मार्म में ही 
अपनी आत्मा को स्थापित कर, उसी का ध्यान कर, उसी को 
अनुभवन कर ओर उसी में निरन्तर बिहार कर अन्य द्र॒व्यों 
में बिहार मत कर। | 


यह जोव अनादि काल से अपनो हीं प्रज्ञा के दोष से राग, 
दषबश परद्रव्यों में अपनी आत्मा को स्थापित किये हुए है, 
इसलिए अपने प्रज्ञा के रुण हारा उसे वहाँ से हटाकर दशेन, 
ज्ञान ओर चारित्र में स्थापित करना चाहिये। इसी मकार इस 
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जीव का निरन्तर पर-पदा्थों में चित्त जाता रहंता:है' और 
कबाय के वशीभूत होकर नाना प्रकार फे विकल्प. होते रहते' हैं 
तथा उन विकल्पों के विंषयंभूत पदार्थोंमें इश्यनिष्ट कल्पना 
होती है । अतः उन सबसे चित्त को हंटाकर उसे शक ज्ञेय॑ में 
स्थिर करना चाहिये। यद्यपि जिसके आते ओर सौद्र ध्यान डे 
वह भो एक लय में चित्त को स्थिर कर लेता है'। वह भी जिसे 
इष्ट ओर प्रिय मानता है उसे अपनाता है या उसमें तन्‍्मय हो 
जाता है ओर जिसे अप्रिय ओर अनिष्ट मानता है उसे दूर 
करने के लिये नाना प्रकार के प्रयत्न करता है। किन्तु. यहाँ 
ऐसो चित्त की एकाग्ता चिवक्षित हैं जिसमें राम-द्वेष का लेश 
न हो । ज्ञेय में रागादि रूप करपना न हो इस प्रकार चित्त को 
ज्ञेय में स्थिर करना चाहिये, यह उक्त कथन का तात्पथ है। 
इसी प्रकार यह जोब निरन्तर कम चेतना और फर्मफन्न चेतना 
के वशोभूत हो रहा है अतः अपने चित्त को वहाँ से हटा कर 
एक ज्ञान चेतना में लगाना चाहिये। यह जीव निरन्तर अज्ञान- 
वश अन्य पदार्थों में कतेत्व बुद्धि ओर अहं॑ बुद्धि करता रहता 
है अतः उसे त्याग कर एक ज्ञानस्वरूप आत्मा का अनुभव करसा 
चाहिये | माना कि ज्ञान में  यसम्बन्धी नासा प्रकार के विकल्प 
आते रहते हैं पर उनमें स्वत्न कल्पना से कर अपने आत्म! को 
“अब से छुदा अनुमक करना चाहिये | ज्ैैेय न तो सिथ्यारष्टि के 
ज्ञान में जाता है. ओर न सम्यग्शानी के ज्ञान में जाता है। 
ऐसा सिद्धान्त है--- थे 
'जाण ण जादि णेये णेयं ज जादि सोणदेसम्हि।!' 
केबल यह जीव॑ भोहचश ज्ञेयकी अपनों भान लेता हैं अतः 
जस ही का त्याग कर निजका अनुभयन करना हो श्रेय- 
सस्‍्कर हैं। ::' ५ ० 44 
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द्रम्यका स्वभाव परिणसनशील है । जब इस जीव के 
पस्ोहादि कमंका सस्वन्ध रहता है तब इसकी स्वच्छता ब्रिकृत 
हो जाती है झोर उस समय यह पर पदार्थों में श्रद्धा, शान और 
आचरण तीनों को प्रवृत्ति करता है ! इसलिये ये ही तीनों मिध्या 
दर्शन, मिध्याज्ञान ओर मिथ्याचरिन्न कहलाते हैं। किस्तु 
जब इसका मोहादि कर्मों से सम्बन्ध छूट जाता है तब अह 
अपने स्वभावरूप परिशमन करता है ओर उसमें तन्‍्मय होकर 
दर्शन, ज्ञान और चारित्र में ही विहार करता है। इसी बातको 
ध्यान मे रखकर आचाय मद्दाराज उपदेश देते हैं कि प्रतिक्षश 
शुद्ध रूप होकर सम्यग्द्शन, सस्यग्जञान ओर सम्यक्‌ चारिज् में 
ही विहार करो तथा एकरूप अचल ज्ञान का ही अयवलस्बन 
करो । फिन्तु ज्ञान में ज्यरूप से जो अनेक पर द्रव्य भासमान 
हो रहे हैं उनमें विहार मत करो, क्योंकि मोक्षमार्ग एक ही है 
ओर बह सस्यग्दशन ज्ञान चारित्रात्मक ही है। उसीमें स्थिर 
होओ, उसीका निरन्तर ध्यान करो, उसीका निरन्तर चिन्तबत 
करो तथा द्रन्यान्तर को स्पशे किये बिना उसीमें निरन्तर विहार 
करो । जो ऐसी प्रवृत्ति करता है वह बहुत ही शघ समय का 
सारभूत ओर नित्य ही उदयरूप परमात्मपद्द का लाभ करता 
है। किस्तु जो इस संवृत्तिषथ का त्याग कर ओर द्रव्य र््कि 
घारण कर तस्व ज्ञान से च्युत हो जाता है बह नित्य ही उद्य- 
रूप ओर स्वभावक प्रभाभार से पूरित खसयसार को नहीं प्राप्त 
कर सकता है। यही श्रो समयप्राभ्षत में कुन्दकुन्द्देवने कहा है- 

'पाखडोलिंगेसु व गिहिलिंगेसु व बहुष्ययारे मु । 

कुबंति जे समत्त तेहिं ण॒ णाणं समयसतार ॥ 

जो पुरुष पाखण्डी लिगों में तथा बहुत अ्रकार के गृहस्थ 
लिंगों में ममता धारण करते हैं उन्होंने समयसार को नहीं 


श्छ्ज ” शॉंलार 


आना हैं। आशय यह है कि जो पुरुष “में अमर हैं ओर मैं 
अमेश का उपांसक हूँ” ठेंसा मिथ्यां अंहंकांर करते हैं वे एक 
भांत्र अनादि काल से चलें आ रहे व्यवहार में ही मूढ हैं वास्तव 
में वे विश विवेक स्वेरूप नि्य को नहीं प्रा हुए हैं । जी देखे 
मनुष्य हैं थे परसा्थ सत्य भगवान्‌ समयंसॉर को नहीं आन 
होते। कास्‍्तव में उनको द्रब्यलिंग के सस्कार से अन्तंदष्टि 
सिरोहित हो गई हैं, इसलिये उन्हें समयसार दिखाई नहीं 
देता | द्रव्यलिंग पराश्रित है और ज्ञान स्वाश्रित हैं। इसलिये 
पराश्चित वस्तु से ममकांर और अहंकार भाव का हटा लेना ही 
श्रेयस्कर हे। क्योंकि जो पराधीन होता है वह कदाषि सुख का 
यात्र नहीं होता । यह कीन नहीं जानता कि द्रब्थ लिंग शरीश- 
श्रित होता है इसलिये इसके द्वारा आत्मा अपने अभीष्ट पदफी 
भला फैसे प्राय कर सकता है ? एक ज्ञान ही आत्मा का निज 
गुश है जो कि स्वाभित है, इसलिये सुख का कारण बही हो 
सकता हैं। अतः जिन्हें स्वतन्त्र सुख की प्राति इृष्ट है उन्हें परा- 
घीन शरीराश्ित लिंग फी ममता का त्यांग करना चाहिये । 


कार्य निष्पत्ति में निमिच का स्थान 


आत्मा और शरीर भिन्न-भिन्न पदार्थ हैं | किन्तु अपने जिन 
विभावरूप परिणामों के कारण यह आत्मा संसार में रुल रहा 
है ये परिशान जिस काल में जिस रूप होते हैं उस काल में 
उनका निर्ित्त पाकर ओहाद़ि कम स्वयमेष वैसे संस्कारवाले 
डोकर आत्मा से सम्बन्ध को प्रात हो जाते हैं और जिस काल 
में ये अपने परिशमन हारा स्ववमेव उदय में आते हैं उस काल 
में उनके निमित से आत्मा स््रयमेव रासाविरिप परिशम जाता 
है। इसला ही विमाजपरिखाों का अस्लेर कम का सिमिसनेशि- 
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सिक सम्बन्ध है। फिर भी जो आत्मा की विविध अवधश्थाओं 
का कर्ता कर्म को मानता है वह अज्ञानी हैं। कम तो अचेतल 
है । चेतन पदार्थ भी दूसरे का कुछ नहीं कर सकता है । क्योंकि 
अचेतन का परिणमन अचेतन मैं होता है और चेतन का परि- 
णमन चेतन में होता है। अन्य अचेतन पदार्थ बिना ही चेतन 
परिणामों के स्वयमेव परिणमन करता है ओर इसी प्रकार 
चेतन पदार्थ भी बिना हो अचेतन पदाथ के स्तयमेव परिणमन 
करता हैं। जैसे जिस समय घटरूप पर्याय प्रकट होती है उस 
समय कुम्भकार आत्मीय यंग अ।र विकल्‍प का कर्ता होता है। 
यों ता घट निष्पत्ति में तीन बाते आवग्श्यक मानी गई है। 
१--उपादान कारण का प्रत्यक्ष ज्ञान, २--घट बनाने की इच्छा 
ओर ३--घट निष्पत्ति के अनुकूल व्यापार। ये तीन तरह के 
परिणाम कारण है। कुम्भकार को घट के उपादान कारण 
मत्तिका द्रव्य का प्रत्यक्ष ज्ञान होना चाहिये, घट बनाने की इच्छा 
भो होना चाहिये ओर तदनुकूल प्रयत्न भी होना चाहिये। ये 
बाते कुम्भकार मे होती है ओर योग द्वारा उसके आत्मग्रदेश 
चलायमान होते हे । जिसका निमित्त पाकर दण्डादि मे ब्यापार 
ही जाता है ओर उसके निमित्त से घट बन जाता है। जो कार्य 
पुरुष के प्रयत्न पृ्षक होते हे उनके होने की यह पद्धति है । 
इसी प्रकार आत्मा मे जो रागादि भाव होते हैं वे मोहोदय- 
निमित्तिक माने गये है । यहाँ भी पुदूगल कम मोह का विपाक 
मोह कम में ही होता है. किन्तु उसो काल में आत्मा सोहरूप 
परिणम जाता है। कोई दूसरा परिणमन कराने वाला नहीं है । 
सस्‍्वयमेव ऐसा परिणमन हो रहा है। परन्तु इतना अवश्य हैं 
कि मोह कम के विपाक के बिना ऐसा परिणमन नहीं होता है । 
इसीसे मोह कम के विषाक को रागादि परिणामों के होने में 


रेघ७ ।. संसाईं' 


निभिस कहा है जगत में और भी जीव हैं पर उसमें यह परि- 
शैंमन नहीं होता किन्तु जिस जीव के ,साथ भोह का बन्ध है 
उसीमें यह परिणमन होता है। इसी ग्रकार धर्मादि चार शुद्ध 
द्रव्य भी वहाँ पर हैं पर वहाँ भी यह परिणमन नहीं होता 
इसका कारण थह है कि उनका यह निमित्त कारण नहीं है | 
जगत्‌ मे छुद द्रव्य हैं। उसमे घर्मादि चार द्रव्य तो शुद्ध 
हैं। उनमें द्रण्य के संयोग से कभो भी विपरिणति नहीं होती 
जॉब ओर पुद्धल ये द। ही द्रठ्य ऐसे हैं जिनमे शुद्ध ओर अशुद्ध 
दोनों प्रकार परिणमन होता है। बद्ध दशा में अशुद्ध परिणमन 
होता है और मुक्त दशा में शुद्ध परिणमन होता है'। यही कारण 
है कि जब ओर पुदूगल में वेभाविक शक्ति सानी गई हैं। 
जब तक अशुद्धता के निमित्त रहते हैं टब तक इसका विभाष' 
परिणमन होता है ओर निमित्तों के हटते ही ध्वभाव परिशणमन 
होम लगता है । पुदूगल मे स्वयं बंधने ओर छूटने की योग्यता 
है इसलिये उसका बन्ध अनादि ओर सादि दोनों प्रकार का 
होता है किन्तु जीव की स्थिति इससे भिन्न है। उसके रागादि 
परिणामों के निर्मित्त से बन्ध होता है ओर रागादि परिणाम 
कम के निमित्त से होते हें इसलिये कम के साथ इसका बन्ध 
अनादि माना गया है। इस प्रकार का यह निमित्त नमिक्तिक 
सम्बन्ध चल रह। हैं। पर इस निमित्तक सम्बन्ध को देखकर 
निम्ित्त पर अवलम्बित रहना उचित नहीं है । यह तो कार्ये-- 
प्रणाली के सस्बन्ध से वस्तु का स्वभाव दिखलाया गया है ४ 
बसस्‍्तुतः काय की उत्पत्ति तो उपादान कारण से होती हे निमित्त 
तो सहकांरो मात्र होताहै। सहकारी कारण अनेक होते हैं 
किन्तु उपादान करण एक द्वोता'है। द्रव्य उपादान- कारण है 
आर प्रति ससय की अबस्था उसका काय हैः। काय में जैस७ 
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समय भेद होता है. वैसा उपादान मे समय भेद नहीं होता। 
कार्य उपादान के अनुरूप होता है। जितने काय हैं उनकी यही 
पद्धति है। फिर भी ससार में मोही जीव व्यर्थ ही अन्य का 
कर्ता बनता है। निमित्त कारण का परिणमन निमित्त में होता 
है अर उपादान की पर्याय उपादान में होती है। जो अन्य 
द्रव्य की पर्याय की अपेक्षा निमित्त व्यपदेश को प्रात होता है 
वही अपनी पर्याय की अपेक्षा उपादान भी है। हम लोग इस 
रहस्य को न समझ कर व्यथ के विवाद मे समय बिताते हैं । 
जब यह निश्चय है| गया कि एक द्रव्य द्रव्यान्तर का कुछ नहीं 
कर सकता तब जहाँ पर परस्पर सिद्धान्त की चर्चा होती हो 
आर एक सिद्धान्त के विषय में जहाँ दे। मत हों वह चर्चा में 
पररपर वैमनस्य नहीं। हैना चाहिये चाहे वह किसी के प्रतिकूल 
ही क्‍यों न हों। यदि वहाँ किसी एक का यह अभिप्राय हो 
गया कि मैं इसे अपनी बात मनवा कर ही रहंगा तब वह “एक 
द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ नहीं कर सकता” इस सिद्धान्त से च्युत 
हो गया। अधिक क्‍या लिखें | वस्तु की मर्याद। तो जैसी हे उसे 
कोई भी शक्ति अन्यथा नहीं कर सकती। परन्तु मोही जीव 
मोहवश अन्यथा करना चाहते हैं। यही उनका भ्रम है अतः 
इसे त्यागना हो श्रयस्कर है, क्‍योंकि यह श्रम हद्वी संसार का 
मूल हैे। जो जीव इस भ्रम के आधं,न हैं वे संसरी हैं मिथ्या 
दृष्टि हैं ओर जिन्होंने इसे त्याग दिया वे ही मुक्ति के पात्र हैं । 
आपस में बन्च के कारण कितने ही क्‍यों न बतलाये हों मुख्य 
कारण यह भ्रम ही हैे। इस भ्रम को बदलने के लिये मूल में 
श्रद्धा का निमल होना जरूर है। समीचोन श्रद्धा से ही चारित्र 
में निमेलता आती है। मेरी तो यह श्रद्धा है कि दशेन और 
चरित्र को छोड़कर अन्य सत्र गुण निर्विकस्प हैं। कोई तो 


श्प्ञ९ संचार 


ऐसा कहते हैं. कि ज्ञान गुण को छोड़कर शेष गुण निर्जिकल्प 
हैं. पर उनका ऐसा कहना ठीक प्रतीत नहीं होता क्योंकि ल्लान 
गुश तो प्रकाशक है। उसमें जो पदाथ जैसा है. वैसा अतिभा- 
सित हो जाता है। श्री कुन्दकुन्द देव ने समय सार में 
लिखा है-- 

'डवओोगस्स अणाह परिणामा तिण्णि मोहजुत्तस्स । 

मिच्छत्त अण्णाशं अविरय भावों य शणायव्यों ॥! 

उपयोग स्वभाव से सम्पूर्ण पदार्थों के स्वरूप को जानने 
की स्वच्छता रखता है । जिस समय मोहादि कर्मों का विपाक 
होता है उस समय दर्शन और चारित्र गुण मिथ्यात्व ओर 
रागादि रूप परिणमन को प्राप्र हो जाता है तथा उसका भान 
ज्ञान गुण में होता है। तब ऐसा मालूम होता है कि 'मैं रागी 
हूं, हेषी हूं, मोही हूँ ।” वास्तव में ये परिणमन ज्ञान गुण के 
नहीं हैं किन्तु दर्शन और चारित्र गुण के हैं। जैसे दपण में 
अप्लि प्रतिभासमान होती है परन्तु दर्पण मे उष्णता व ज्वाला 
नहीं होती, क्‍योंकि ये अप्रि के धम हैं। दपण में जो अप्मि 
भासमान हो रही है वह सब्र दर्पण की स्वच्छता का विकार 
हैं। इसी तरह आत्मा का ज्ञान गुण स्त्रपर को जाननेवाला 
है। जिस समय इस आत्मा में मिथ्यात्व प्रकृति का उदय होता 
है उस समय इसका दर्शन गुण यथाथे परिशमन न कर विप- 
रीत परिणमन करता है। अर्थात्‌ उस समय जीव का अभिप्राय 
विरूप हो जाता है। अतः उस समय इसके ज्ञान गुण में भी 
उसका भान होता है। यह कुछ उस रूप नहीं हो जाता है । 
यह सब व्यवस्था इसो प्रकार चली आ रही है। संसार क्या 
वस्तु है ? यही तो हैं कि जब यह आत्मा योग ओर कषाय रूप 
परिशमता है तब वे कामंण वर्गणायें जो कि इसके प्रदेशों पर 
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स्थित हैं ज्ञानावग्णादि रूप हो जाती हैं ओर उनका आत्मा के 
साथ बन्ध हो जाता है | फिर जब वे कर्म उदय में आते हे तब 
इसके रागादि रूप परिणाम होते हे! इस प्रकार कर्म ओर 
रागादि भावों का निन्तर चक्र चालू रहता है। कर्म के उदय से 
रागादि भाव होतेहें और रागादि भावों से कम का बन्ध होता 
है । इस प्रकार यह जीव निरन्तर इस संसार चक्र में घूम रहा 
है जिससे यह निरन्तर सन्‍्तप्न होता है ' अतः प्रत्येक प्राणी का 
यहा कतव्य है कि वह इसके कारणों का त्याग करे | 


निश्चय ओर व्यवहार 


आचार्यों ने निश्चय ओर व्यवहार का अपनो-अपनी श्री 
से निरूपण किया है इनके विषय में मैं न विशेष जानता हूँ 
ओर न जानने की इच्छा है। में तो यह सममता हूँ कि जीव 
पुद्गल, घर्म, अधमं, आकाश और काल ये छह द्रव्य हैं। उनमें 
पुद्गल द्रव्य तो इन्द्रिय के द्वारा ज्ञान में आता है और धर्म, 
अधम, आकाश और काल ये चार द्रव्य आगम गम्य हैं| हम 
यहाँ पर द॑। द्रव्यों को चर्चा करना चाहते हैं जो प्रत्यक्ष हे। 
पुदूगल तो इन्द्रिय जन्म ज्ञान से प्रत्यक्ष हैं और आत्मा सुख, 
दुःख, ज्ञानादि गुण के द्वारा जाना जाता है । 

आत्म की दो अवस्थाएँ हैं- संसारावस्था ओर मुत्तावस्था। 
इनमे से मुक्तावस्था का तो हमको उ्रत्यक्ष नहीं किन्तु संसारा- 
बस्था का प्रत्यक्ष है। हमे निरन्तर जो रागद्वेषादि विभाषों का 
अनुभव हो रहा है उसी का नाम ससार हे | 

यद्यपि हमको निरन्तर राग द्वघ का अनुभव होता है परन्तु 
सवा नहीं। कभ्मी राग द्वेष के अभाव में जो अवस्था होती है 
उसका भी अनुभव होता है। जैसे कल्पना कीजिये कि हमको 
रूप देखने की ईचछा हुई ओर जैसा रूप देखने का हमारा- भातर 
था पैसा ही वह देखने में आया तो उस संमय हम शान्ति 
ओर सुख में मग्न हो जाते हैं। विचार कीजिय्रेजो शान्ति हुई 
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वह रूप देखने से हुई।या रूप विषयक देखने की इच्छा के जाने 
से हुई ? यदि रूप देखने से हुई तब हमको निरन्तर रूप ही 
देखते रहना चाहिये सो तो होता नहीं किन्तु हमारी जो रूप 
विषयक इच्छा थी वह चली गई अतः सुख व शान्ति का कारण 
इच्छा फा अभाव है | इसका कारण न विषय है और न इच्छा 
ही हे। इससे यह सिद्धान्त निकला कि रागांदिक परिणाम ही 
दुःख के कारण हैं और इनका अभाव ही सुख का कारण है। 
इसलिये जहाँ पर सम्पूर्ण रागादिकों का अभाव हो जाता है 
वहीं आत्मा को पूर्ण शान्ति मिलती है ओर उसी अवस्था का 
नाम मोक्ष है । अतएव जिन्हें मुक्तावस्था को अभिलाषा है 
उन्हें यही प्रयत्न करना चाहिये कि नवीन रागादि उत्पन्न न 
हों ओर जो प्राचीन हों वे रस देकर निजेर जावे। केवल गल्प- 
वाद से यह हल न होगा । अनादि काल से जो पर पदार्थों को 
अपनाने को प्रकृति पड़ गई है तथा प्रत्येक के साथ जो व्यवहार 
में अभिरुचि रखते हो, पश्नेन्द्रियों के विषयों में अपनी शक्ति 
का अपव्यय कर रहे हो, निरन्तर किसी को अनुकूल तथा किसी 
को प्रतिकूल मानकर संसार के कारये कर रहे हो, इनसे पीठ दो 
ओर शुद्ध जीव द्रव्य का विचार करो अनायास अपने अस्तित्व 
क्रा परिचय हो जावेगा। जिससे उत्पन्न आनन्द का श्राप रबय॑ 
अनुभव करोगे | 

आज़ तक थहो सोचते आयु बीत गई--“आत्मा क्‍या 
पदाथ है ?” इसके लिये प्रथम तो बिद्याभ्यास किया, अनन्तर 
विद्वानों के द्वारा अनेक ग्रन्थों का अध्ययन किया, विद्वानों के 
समागम में प्रत्येक अनुयोग के ग्रन्थों की मीमांसां की, अनेक 
घुरनधर वक्ताओं के भाषण सुने, अनेक तीथ यात्राएँ की, बड़े- 
बड़े चमत्कार सुनकर मुग्ध हो गये, तथां अनेक भ्रकार के तंप- 
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खरण कर शर्र को लकड़ बना दिया परन्तु अन्त में बात यही 
न्रिकली कि आत्सक्ञान होना अति कठिन हे ओर यह कहकर 
सम्तोष कर लिया कि ग्यारह अन्न के पाठी भी जब तत्व ज्ञान 
से शून्य रहते हैं तब हमारी कथा हो क्‍या है ? यह सब अज्ञान 
का बिलास है। यदि परमाथ से विचारो तब यह सो तुम्हें क्लात 
है ही कि हमको छोड़ कर शेष पदाथ चाहे वह चेतन हों, चाहे 
अचजेतन हों, चाहे मिश्र हों; इससे सब भिन्न है । जैसे आप यही 
तो कहते हैं---““यह मेरा बेटा है, यह मेरी ख्रो है, यह मेरा 
पिता है, यह मेरी माँ है ।” यह तो नहीं कहते--मे बेटा हूँ, 
में बाप हूं, मे स्री हूँ, में माँ हूँ ।” इससे सिद्ध हो गया कि आप 
उनसे भिन्न है । इसी प्रकार अपने से अतिरिक्त जितने पदार्थ 
है यही ब्यवस्था उनके सस्वन्ध में भी जानना चाहिये । 


अब रह गया निज शरीर, जिसके साथ आत्मा एक क्षेत्राब- 
गाही हो रहा है सो यह भो भिन्‍न वस्तु है। जैसे देखिये--किसी 
ने किसी के साथ विसवाद किया और विसंबाद में अपने मुख्य 
से दूसरे को गाली दी ओर थप्पड़ भी मार दी। तब बह 
बोला--भाई अब रहने दो, जितना हमारा अपराध था उसका 
दण्ड आपने दे दिया । मैं आपको इसका धन्यवाद देता हूँ। 
अब आगे आपका अपराध नहीं करूंगा। अब शान्त हो जाइये।” 
इस बाक्य को सुनकर गाली ओर थप्पड़ देनेवाला एकदम शान्त 
हो गया और विचार करने लगा**' भाई सा० ! आपने मेरा 
बहुत उपकार किया, मेने बड़ी भारी अज्ञानता से काम लिया 
कि आपको गाली दो ओर थप्पड़ भी मारी |” अब विचारिये 
गालो देनेवाला मुख है या आत्मा ? मुख तो शब्दोधारण में 
कारण हुआ क्रोध की उत्पत्ति जिसमें हुई थी वही तो आत्मा 
है। इसो तरह थप्पड़ मारने में द्वाथ निमित्त हुआ, थप्पड़ मारने 
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का भाव जिसमें हुआ वही आत्मा है। यदि अपराधी मुँह और 
हाथ होता तब इनकी दण्ड देना उचित था सो वे तो अपराधी 
नहीं अपराधी तो आत्मा है। यही तो आत्मा है जो इन कार्यों 
में अ्रन्तरद् से कलुषित होता है 

यदि हम चाहें तो हर काय में पर से भिन्न आत्मा का 
अनुभव कर सकते है । इसके लिये बढे-बढ़े शाख्नों ओर समा- 
गर्मों की आवश्यकता नहीं। आत्मज्ञान तो चलत्ते-फिरते, खाते - 
पीते, पूजन स्वाध्याय करते समय सहज ही हो जाता है. किन्तु 
हम उस आर दृष्टि नहीं देते ! हमारी दृष्टि पर की ओर रहती 
है। जैसे किसी ने किसी से कहा--“कौआ आपका कान ले 
गया” तो यह सुनकर वह काबे के पीछे तो दड़ता है किन्तु 
अपने कान पर हाथ नहीं रखता । न कोंवा कान ले गया और 
न आत्मा पर में है । अपनी ओर दृष्टि देन से अनायास आत्म- 
ज्ञान हो सकता है परन्तु हम अनादि से पर को आत्मीय 
माननेवाले उस तरफ लक्ष्य नही देते। यही कारण है कि दर- 
दर दीन की तरह भटकते फिर रहे हे । यह दीनता इसी समय 
मिट जावे यदि अपनी ओर लक्ष्य हो जावे । 
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मेरी श्रद्धा 


मेरी तो यह श्रद्धा हो गई है कि इस संसार मे जितने भी 
प्रासी हैं ओर बे जो कुछ करते हैं आत्म शान्ति के लिये 
करते हैं। संसार में ख्री पुरुष का सबसे अधिक स्नेह देखा 
जाता है। पुरुषद्यी से स्नेह करता है ओर स्त्री पुरुष से स्नेह 
करती है परन्तु अन्तस्थ रहस्य का विचार करने पर 
यथार्थ कारण का पता लग जाता है। स्त्री की कामेच्छा पुरुष के 
संसग से शान्त हती है और पुरुष की कामलिप्सा स्त्री द्वारा 
शान्त होती है। उसके लिये ही उन दोनों में परस्पर स्नेह 
रहता है अन्यथा उन दोनों की कामाप्नि शान्त होने का 
ओर कोई उपाय नहीं । 

लोक में प्रत्येक मनुष्य ने प्रायः यह दृश्य देखा होगा कि 
जब बाप छोटे बालक को खिलाता है तब उसके मुख का चुम्बन 
करता है। बालक के कपोल अत्ति कोमल होते हैं उनसे जब 
पिता की दाढ़ी मूँछ के बालों का संसगग होता है तब पिता प्रसन्न 
होता हैं, हंसता है, बालक के मुख को बार-बार चुम्बन करता 
है तथा कहता है में बालक को रमा रहा हूँ । परन्तु विचारा 
बालक मुख को सकोड़ता है, उसके मुख के पजे से मुक्त होना 
चाहता है, वह कठोर स्पर्श से दुखी हो जाता है. पर अशक्तता 
बश वेदना से उन्मुक्त होने में असमथ रहता है। लोग सममकते 
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हैं कि बाप बालक से प्रेस कर रहा है| बस्तुतः बाप बालक से 
प्रेम नहीं करता किन्तु उसके अन्दर बालक के साथ क्रोड़ा करने 
की जो इच्छा जन्य वेदना उत्पन्न होती है उसके दूर करने के 
लिये ही पिता का प्रयास है| लोक में इसी को कहते हैं. कि 
पिता पुत्र को खिला रहा है। यही व्यवस्था प्रत्येक कार्य में 
मानना न्याय्य है। जब हम किसी को दुखी देखते हैं तब 
उसके दुःख हरण के अथ दान देते हैं और लोक में यह प्रसिद्धि 
होती है कि अमुक व्यक्ति द्रिद्र-दीनों के ऊपर दूया करता है ! 
बह बड़ा महोपकारी है। बास्तब मे देखा जावे तो हस उसका 
उपकार नहीं करते किन्तु उस दीन-द्रिद्र को देखकर जो करुणा- 
कषाय उत्पन्न होती हे उससे स्वयं दुःखित हो जाते हैं | ढस दुःख 
के दूर करने का उपाय यही हे कि उसके दुःख का प्रतिकार 
करें। परमार्थ से देखा जाय तो अपने हो दुःख का प्रतिकार 
करते हैं। इसी को लौकिक जन दया” कहते हैं ओर शाख्लों में 
इसे ही परदुःखप्रहाणेच्छा कहा है । वास्तव में परदुःखभ्रहाणेच्छा 
से हम स्वयं दुखी हो जाते हैँ । जब तक' उसके दूर करने की 
इच्छा हृदय में जाग्रत रहती हे तब तक हमको चेन नहीं 
मिलता; श्रतः उस बेचेनो को दूर करने के लिये ही हम प्रयास 
करते हैं। लोक मे व्यवहार होता हे कि अमुक व्यक्ति बड़ा 
परोपकारी है परन्तु उसके परोपकार में आत्मोपकार ही छिपा 
हुआ है। सबत्र यही प्रक्रिया लागू द्ोती हैं। हम चाहे उसे 
अन्यथा समभे यह अन्य बात हे परन्तु वस्तु मयांदा यही हे। 
जब मनुष्य तीत्र कषाय से दुखों होता हे तब उस तोम्न कषाय 
की निवृत्ति के लिये नाना प्रकार के उपायों का आश्रय लेता हे । 

यह! प्रक्रिया सन्दकषाय के उदय में होती हे । तीव्र और 
सन्‍्द कषाय में केबल इतना हो अन्तर हे कि तीम्र कषाय के 
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आवेश में हम पराया अनुपंकार करके तीम्र कषाय जन्य चेद्ना 
दूर करने का प्रयत्न करते हैं । जैसे क्रोध के आवेश में पर को 
मारना ताड़ना इत्यादि क्रिया होतो है । मन्‍द्‌ कषाय में पर के उप-- 
कारादि की भावना रहती हे परन्तु दोनों जगह अभिप्राय केवल 
स्वोय कषाय जनित वबेदना के प्रतिकार का रहता है । संसारी 
मानवों की कथा तो दूर रही जो सम्यग्लानी अविरतों मनुष्य 
हैं उनको क्रिया परोपकार के लिये होती हे । उनके अभिभ्राय 
में भो आत्मोय कषाय जनित पोड़ा को निवृत्ति करना एक यही 
लक्ष्य रहता है । अविरतीं मनुष्यों को कथा को छोड़ो, घ्ती 
मनुष्यों के द्वार जो परोपकार के काय किये जाते हे उनका भी. 
यहा अभिप्राथ रहता है कि किसी तरह से कषाय जनित पीड़ा 
को निवृत्ति हो। अथवा इनकी कथा छोड़ी महात्रतो भी कषाय 
जन्य प.ड़ा से व्यथित होकर उसको दूर करने के +लिये अपने 
उपयोग को नाना प्रकार के शुभोपयोग में लगाते है । अतः यह 
सिद्ध हुआ कि कोई भी जीव संसार सें परोपकार नहीं करता 
किन्तु मैंने परोपकार किया ऐसा व्यवहार मात्र होता है । 

मोह के उदय में यही होता हे, मोह को महिमा अपरम्पार 
है--देखिये, श्रो पूज्यपाद स्वामी लिखते है-- 

“यन्मया दरृश्यते रूपं तन्न जानाति सबंधा | 

जानन्न द्श्यते रूपं ततः केन ब्रवीम्यहम ॥” 

तथा-- 

“तर परे: प्रतिषाद्योडहँ न॒परान्प्रतिपादये । 

उन्मत्तचेष्टित॑ तन्‍मे यद॒ह निर्विकल्पकः |” 

तात्पय यह हे कि जिसे हम देखते हैं बह तो जानता नहीं 

र जो जाननेवाला हैं वह दृष्टिगोचर नहीं होता फिर किसके 

साथ धोलने का व्यवहार करे ? भ्र्थात्‌ किसी के साथ बोलने 
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का व्यवहार नहों करना चाहिये। अभिप्राय कितना स्वच्छ हे 
किसी से बोलना नहीं चाहिये। ऐसा तो अन्य प्राणियों के श्रति 
आचाय का उपदेश है परन्तु चारित्र मोहोदय से उत्पन्न हुई 
जो कषाय उसकी वेदना को दूर करने के लिये आचाय 
स्वय बोलते है । इसका यह तात्पय हे कि कषाय जमित पीड़ा 
से निवृत्ति के लिये आचाय का प्रयास है | 

राजवार्तिक में श्री अकलकछू देव ने उसकी भूमिका लिखते 
समय यही तो लिखा है-- नात्र शिष्याचायसम्बन्धो विवक्षितः 
किस्तु संसारसागरनिमग्नानेकप्राणिगणाभ्युजिहीर्षा प्रत्यागूण्ों- 
इन्तरेण मोक्षमार्गोपदेशे हितोपदेशो दुष्प्राप्य इत्यत आह “सम्य- 
ग्दर्शन ज्ञान चारित्राशि मोक्षमाग”? इति। अर्थात्‌ श्री उमास्वामी 
को संसार दुःख से पीड़ित प्राशिवग को देखकर हृदय में उनके 
उद्धार को इच्छा हुई और वही इच्छा सूत्र के रचने में कारणी- 
भूत हुई अभिप्राय यह है कि स्वामी का ग्रयास इच्छाजनित 
आकुलता को दूर करना ही सूत्र निर्माण करने में मुख्य ध्येय 
था । अन्य प्राणी का उपकार हो जाय यह दूसरी बात है । 

किसान खेती करता है-उसका लक्ष्य कुटुम्ब पालनाथ 
धान्य उत्पत्ति करने का रहता है । पशु-फक्ती सभी उससे उपकृत 
होते है परन्तु कृषक का अभिप्राय उनके पोषण का नहीं रहता 
यदि हमारी सत्य श्रद्धा यह हो जावे तो आज ही हम कर्तृत्व 
बुद्धि के चक्र से बच जावें। परमार्थ बुद्धि से विचार करो तब 
कोई द्रग्य किसी का कुछ करता ही नहीं । निमित्त कर्ता हो 
परन्तु वह उपादान रूप तो तीन काल में भी नहीं हो सकता । 
यधा-- 

जो जम्हि गुणे दब्बे सो अण्णम्हि दु न संकमदे दच्च॑। 

सो अण्णमसंकतो कह ते परिखामए दस्बं। 
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जो द्रव्य अपने निज द्रव्य में अथवा गुण में बतंता है वह 
अन्य द्रव्य और उसके गुणरूप संक्रमण नहीं करता, पलटकर 
अन्‍य में नहीं मिल जाता, फिर वह अन्य द्रव्य को स्व रवरूप केसे 
परिणमा सकता है ? अर्थात प्रत्येक द्रव्य का जो परिणमन हैं 
डस परिणमन का वही द्रव्य उपादान कारण होता है। ऐसा 
सिद्धांत होने पर भी मोह के उदय में जीव पर के उपकार को 
चेष्टा करता है। यदि परमाथ से विचार कर तो उस काय के 
अन्तर्गत अपनी कषाय जन्य पोड़ा के दूर करने का अभिप्राय 
ही पाया जायेगा । इस विषय में बहुत लिखने को आवश्यकता 
नहीं । संव॑साधारंण को यह अनुभूत है-““जो हम करते हैं उसके 
अन्तेगत हमारी बेलवती इच्छा ही कारण पड़ती है. अतः हमको 
अम्तरक् से यह भाव प्रंथक्‌ कर देना डचित हैं कि हम परोप- 
कार करते हैं । केंवल हमकी जो कषाय उत्पन्न होती है उसको 
पीड़ा सहने की हम असमथ रहते हैं. अतः उसका दूर करना 
हमारा लक्ष्य है.। इस प्रकार की श्रद्धा करने से हम कहृत्व-बुद्धि 
से, जो कि संसार बंधन का कारण हैं-बच जावेंगे।” 
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इस संसार मे जितने धम देखे जाते हे उन सबका मूल 
कारण आत्मा की विभाव परिणति ही है । क्योंकि जब आत्मा 
में मोह का अभाव हो जाता है तब इसके न तो अनात्मीय 
पदार्थों में आत्मीय बुद्धि होती है ओर न राग हंष की ही उत्पत्ति 
होती है । जब अनात्मीय पदार्थों में आत्मीय बुद्धि होती हैं तब 
इसकी श्रद्धा मिथ्या रहती है ओर तब यह अनेक प्रकार के 
बिकलप कर जगत्‌ को अपनाने की कल्पना करता है। यद्यपि 
कोई अपना नहीं है, क्योंकि सब पदार्थों की सत्ता प्रथक-प्रथक्‌ 
है। परन्तु मिथ्या श्रद्धाके सहचार से इसका ज्ञान विपयंय हो 
रहा है। जैसे कामला रोगवाला शंख को पीला मानता है इसी 
प्रकार यह भी अन्य पदार्थों में निजत्व की कल्पना करता है । 

यदि यह संज्ञी हुआ ओर कज्षयोपशम ज्ञानको विशेषता हुई 
तथा कषाय का मनन्‍्द उदय हुआ तो जानपने की बिशेषता से 
इसके ऐसी इच्छा होती है कि यह ठाठ कहां से आया ? इसका 
मूल कारण क्या हे ” तब ऐसी कल्पना करता हे कि संसार मे 
जो काय देखे जाते हे उनका कोई न कोई बनानेबाला अवश्य 
है । वह सोचता है कि जैसे घट पट आदि पदाथ बिना कुम्भ- 
कार या' जुलाहा के नही बन सकते चैसे ही इतने बड़े जगत्‌ का 
भी कोई न कोई बनानेवाला अवश्य दोना चाहिये । जब यह 
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प्रश्न होता है कि वह बनानेवाला कोन है ? तब ऐसी कल्पना करता 
है कि कोई ऐसा अलोकिक स्वंशक्तिमान है. जिसे हम आँखों 
से नहीं देख सकते | भारतवासियों ने उसका नाम ईश्वर रखा, 
अरबचालों ने अल्ला रखा, विलायतवालों ने गांड रखा ओऔर 
ईरानवालों ने खुदा नाम रख लिया। यद्यपि ऐसो कल्पना तो 
कर ली पर इसे माने कौन ? तब कई पढ़े-लिखे लोगों ने पुस्तकों 
की रचना की। जो भारतवासी थे उन्होंने संस्कृत में रचना को 
आओर उसका नाम वेद रखा अर कहा कि इसका रचयिता ईश्वर 
है जिन्हें यह नहीं रुचा उन्होंने बेद का अपौरुषेय बतलाया 
ओर कहा कि इस न्रह्माण्ड को कौन बना सकता है। उसकी 
अनादि से ऐसी ही रचना चलो आई है। इस जगत्‌ का भी 
कर्ता कोई नहीं । वेद अनादि निधन हैं ! इनमें जो यागादि 
कम बतलाये हैं वे हो प्राणियों को स्वर्गांदि के दाता हैं ! वेद 
मे जो कुद्र लिखा है. उसी के अनुकूल सबको चलना चाहिये ' 
इसी में सबका कल्याण है! वेद विहित कम का आचरण करना 
ही धरम है ! 

इस प्रकार यह जीव राग, द्वेष ओर मोहवश नाना प्रकार 
की कल्पनाओं में उलमा हुआ है ओर उनकी श्रद्धा कर तद्नुकूल 
प्रवृत्ति करने में धर्म मानता है। पर वास्तव में धर्म क्‍या है ? 
यह प्रश्न विचारणोय है. तक्त्वतः देखा जाय तो जो धर्मी 
यदाथ के साथ अभेद सम्बन्ध से तीन काल रहे उसी का नाम 
धम है। वास्तव में तो वह अनिवचनीय है परन्तु ऐसा भी 
नहीं कि पदार्थ स्वथा अनिवचनोय है। यदि ऐसा भान लिया 
जावे तब संसार का आज जो व्यवहार है वह सभी लोप हो 
जावे, परन्तु ऐसा होता नहीं । वाचय वाचक शब्दों द्वारा वस्तु 
का व्यवहार लोक में होता है। जैसे घट शब्द कहने से लोक 
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से घट रूप अर्थ का धोध होढ़ा हो है। यद्यप्रि शब्द पय््रेय 
अन्य है घट पर्याय अन्य है । घट शब्द का प्रत्यक्ष करे झुन्द्रय 
से होता है और घटात्मक जा प्रध्वी की पर्याय है उस्चका मत्यक्ष 
चक्लु इन्द्रिय से हावा है। अस्तु ग्रहों पर जो श्रसे के स्वरूप पर 
विचार हो रहा है वह क्या है ? मेरी समझ में तो यह आता 
है कि--घर्म नामक पदार्थ या जिस शब्द से कहिये बह जो 
धर्मा नाम्रक वस्तु है उससे अभिन्न है। अर्थात्‌ धर्म अपने धर्मी 
से तीन काल मे भिन्न नहीं हो सकता ।” जैसे अप्रि में उष्ण 
धम है वह कभी भी अग्नि से प्रथक नहीं हो सकता । यदि 
उष्णुता अश्नि से प्रथक हो जावे तो वह अप्नि ही न रह जावे। 
इसो तरह धर्म तीन काल में अपने धर्मो से भिन्न नहीं हो 
सकता | जैसे आत्मा का धर्म ज्ञीवत्व है उसका अस्तित्व तीनों 
कालों में आत्मा के साथ रहता है, उसी के हारा जीब पदाथ 
की सत्ता है ' उसके बिना जीव का अ्रस्तित्व ही नहीं। यद्यपि 
“अस्तित्व गुण के बिना किसी पदार्थ का ज्ञान में भान ही नहीं 
होता” यह बात सर्व सम्मत है परन्तु अस्तित्व गुण साधारण 
है, सभी पदार्थों में पाया जाता है। उससे सामान्य बोध होता 
हैं। जीव अज्ञीबव की विशेष व्यवस्था नही बन सकती । अतः 
जीव अजीब की विशेष व्यवस्था के त्रिये असाधारण धम्म को 
आवश्यकता है । तब जीव नामक जो पदाथ है उसमे जीवत्व 
नासक एक ऐसा असाधारण धम है जिसके द्वारा उसे हम 
अजीब पदार्थों से भिन्‍न कर सकते हैं ओर जीबत्व नामक जो 
शुण या धर्म हे वह जीब को जितनी भ्री अवस्थाएँ हैं सभी में 
पाया ज़ाता है। चाहे जीब एकेन्द्रिय झो, चाढ़े विकलतन्नय हो 
चाहे असंश्षी पत्नन्द्रिय हो, चाहे संज्ञी पद्लेन्द्रिय हो, चाहे ब्राह्मण 
हो, चाहे ज्षन्निय हो, चाहे वैश्य हो, चाहे शूद्र हो, चाहे गृहल्थ 
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हो, चाहे देशब्रती हो, चाहे महात्रती हो, चाहे केवली हो, चाहे 
देव हो, चाहे सिद्ध हो सभो पर्यायों में पाया जाता है। 

यह धर्म जीव को अजीवों से भिन्‍न करने में साधक है, 
अतादि निधन है, इसके बल्न से ही जीव की सत्ता है, किन्तु 
इसको जानकर हमें यह अभिमान नहीं करना चाहिये कि सिद्ध 
में भो जीवत्य है, हम में भी जीबत्व है ऋतः हम तुच्छ क्‍यों ? 
जैसे सिद्ध भगवान सब मान्य है उसी तरह हमे भी सबंमान्य 


होना चाहिये । 
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राजा भोज का उपाख्यान इस बात का द्योतक है कि वह 
ज्ञान के प्रभाव से स्वयं रक्षित रहे तथा उनका विरोधी जो 
मुझ था वह भी उनका हितैषी बन गया ओर भोज को राज्य 
का अधिपात बना कर आप संसार से विरक्त हो गया। इसी 
तरह हम लोगों को उचित है कि संसार को अनित्य जान 
अपना बैभव पतन्नादिकों को देकर मोक्षमार्ग में लगना चाहिए। 
जो गृहस्थी छोड़ने म॑ असमथ हैं उन्हें चाहिये कि अपनी 
सनन्‍्तति को सुशिक्षित बनान का प्रयत्न करे ओर जो विशेष 
धन सम्पन्न हैं उन्हें चाहिये कि वे दूसरों के बालकों फो सुशि- 
ज्षित बनाने में अपने द्रव्य का सदुपयोग करे। 

“अय॑ निजः परा वेति गणना लघुचेतसाम । 

उदारचरितानां तु वसुधव कुद्धम्बकम्‌ ॥? 

“यह मेरा है, यह पराया है” ऐसी गणना करना ओछे 
चित्तवाले मनुष्यों का काम है। किन्तु जिनका चरित उदार 
हैं वे प्रथिवीमात्र को अपना कुटुम्ब मानते हैं!” वास्तव में 
ऐसे उदारचरितवाले ही प्रशस्त हैं परन्तु इस मोहमय जगत 
में बहुत प्राणी तो मोह मदिरा में इतने मम्म हैं कि मोक्षमार्ग 
की ओर उनका जरा भी लक्ष्य नहीं । यही कारण कि वे दूसरों 
के बालकों की बात तो जाने दीजिये अपने ही बालकों को 
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मनुष्य बनाने की चेष्टा नहीं करते! वास्तव में वह मनुष्य 
मनुष्य नहीं जो अपने बालकों के मनुष्य बनाने की चेष्टा नहीं 
करते | जिस धन का घनो बालक को बनाना चाहते हो यदि 
पहले उसे इस योग्य न बनाया गया कि वह धन का उपयोग 
कैसे करे तो इससे क्‍या लाभ ? जैसे कल्पना करो कि कोई 
आदमी अन्नादि द्रव्यों के स्वाद का भोक्ता बनना चाहे परन्तु 
मलेरिया ज्वर के निवारणाथ काई प्रयत्न न करे तो क्या वह 
उस अन्न के स्वाद को पा सकता है ? कभो नहीं। इसी प्रकार 
प्रकृत में जानना चाहिये। 

आज कल लोग ज्ञान का प्रभाव और महत्व बहुत हो कम 
समभते हैं इसीलिये जडबाद को मानने वाले हैं, जड़ ही से 
प्रेम है। बालकों से जो प्रेम है वह केवल उनके शरीर से प्रेम 
है अतः नाना प्रकार के आभूषणों से उन्हें सजाते है, नाना भोजन 
देकर उन्हें पुष्ट करते हे परन्तु न उन बालकों की आत्मा से प्रेम है 
न उसके सद्गुणों से सजाते हे और न ज्ञान का भोजन देकर 
उसे पुष्ट ही करना चाहते है । इसी प्रकार ख्री के शरीर से हो 
प्रेम है. अतः निरन्तर उसके शरीर की रक्षा के लिये प्रयत्न 
करते हैं । यदि ख्री बीमार हो जावे तो वैद्य या डाक्टरों को 
सेकड़ों रुपये देकर उसे निरोग कराने की चेष्टा करते है परन्तु 
अज्ञान रंग से ग्रस्त उसकी आत्मा की चिकित्सा में कभी एक 
पैसा भी व्यय नही करना चाहते | सोचने की बात है कि जिस 
तरह शरीर पोषण के लिये हम अपने द्रव्यका व्यय करते हे 
बैसा आत्म पोषण के लिये करे तो शारीरिक रोगों और आप- 
त्तियों के बन्धन की बात तो दूर रही सांसारिक रोग ओर आप- 
त्तियों के बन्धन सदा के लिये टूट जावें । 

वखाभरण ओर खेल कूद के सामान की आत छोड़िये; एक 
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भालक के खान-पान में ही केवल १) दिन से कस व्यत्र नहीं 
होता । इस हिसाब से एक वर्ष में ३६५) हुए ओर ४ ब् में 
१८२४) हुए। यदि एक ग्राम में ४० ही वालक होंगे तो उनको 
व्यय ७३०००) हुआ । परन्तु यदि उनके आदर्श जीवन निर्माण 
के लिये, उन्हें शिक्षित बनाने के लिये उस ग्राम में या 
न सहो ग्राम प्रान्त में भो एक शिक्षालय खोलमे की अपील 
की जावे तो बढ़ी कठिनता से ४०००) भी मिलना 
अधसि कठिन है। इसका कारण हम लोग केवल जड़ की उपा- 
सना करने वाले हे अतः शरीर से ही प्रेम है आत्मा से नहीं । 
व्यक्तितत अपनी बात तो जाने दीजिये मन्दिर में जाकर भी 
जड़वाद की ही उपासना करते है। भूर्ति को चाकृचिक्य रखना 
जानते है परन्तु जिसकी वह मूर्ति है उसकी आज्ञाओं पर चलना 
नहीं जानते | मूर्ति की सोम्यता से आत्मा की बीतराग्रता का 
अनुभव कर हमें उचित तो यह था कि आत्मा में कलुषित परि- 
णामों के अभाव से ही शान्ति का उदय होता है ओर उन्ही 
आत्माओं के वाह्य शरीर का ऐसा सोम्य आकार हो जाता है 
अतः उनकी आज्ञाओं पर चलकर अन्तर ओर बाहर सोॉम्य 
बनाने का प्रयत्न करते परन्तु इस ओर सष्ट ही नहीं देते। 
इसका कारण यही है कि हम अपने चं।बीसों धण्टे जड़वाद को 
उपासना में व्यय करते है। दिन भर अपने व्यापारादि कार्यों 
में इधर उधर के लोगों की बचना करते हे, थोड़ा समय निकाल 
कर यद्वा तद्ा अपने शक्ति के अनुकूल जड़ भोजन कर तृप्ति 
कर लेते है, कुछ अबकाश मिला तो बालकों के साथ अपना 
मन बहलाव कर लेते हैं। कुछ अधिक सम्पन्न हुए तो मोटरों 
की फक फक द्वारा किसी बाग में जाकर नबेज्रों स्षे उसकी शोभा 
निरख कर, नाक से सुगन्ध लेकर और जीभ से फल्मादि चख- 
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कर अपने को धन्य मान लेते हैं । रात्रि के समय सिनेमा आदि 
का प्रदर्शन कर अपने कुटुम्ब को कुमार्ग में लगाकर प्रसन्न हो 
जाते हैं अपनी ख्री के साथ नाना प्रकार की मिथ्या गलप कर 
भाँड़ों जेसी लोलाकर रात्रि व्यतीत करते है। इस प्रकार आजन्म 
इसी चक्र में फँसे हुए जाल में फेंसी मकड़ी की तरह सांसारिक 
जाल मे अपनी जीवन लीला समाप्त करले हें । 
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आजकल के समय में स्थितिकरण अछ्छ की विशेषता 
चली गई । बाम्तव में स्थितिकरण तो उसे कहते हैंः-- 

उम्मग्ग गच्छुत्तं सगं पि सग्ग ठवेदि जो चेदा । 

सो ठिद्किरणा जुत्तो सम्माइट्ठी मुणेयव्वो ॥ 

उन्‍्माग में जाते 'हुए अपने शआ्रात्मा को सन्‍्माग में जो 
स्थापन करता है उस स्थित करनेवाले जीव को सम्यग्दृष्टि 
कहते हैं। तात्पय यह है कि मनुष्यो के पूव विपाक से नाना 
आपत्तियों आती हैं उस समय अच्छे अच्छे मनुष्य घेर्य का 
परित्याग कर देते हैं तथा उनकी श्रद्धा में भी अन्तर पड़ने 
लगता है.। यह असंभव नहीं, अनादि काल से आत्मा का 
ससग पर पदार्थों के साथ एकमेक हो रहा है अन्यथा ऐसा 
न होता तब आहारादि विषयक इच्छा ही नहीं दहोती। देखो 
सम्यग्दशन होने के बाद ज्ञान यो सम्यक्‌ हो गया, भ्रात्मा से 
बविपरीताभिनिवेश निकल गया, जिस जिस रूप में पदार्थों की 
स्थिति है उन्हें उसी उसी रूप में मानता है। आत्मा को 
आत्मत्व धम द्वारा और शरीर को शरीरत्व धर्म द्वारा ही बोध 
का विषय करता है। “शरीरादूजीबो भिन्न:” शरीर से आत्मा 
भिन्न है और आत्मा से शरीर भिन्न है ऐसा हृद निश्चय है । 
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तथा यह भी हद निश्चय है कि आत्मा अमूर्तिक ल्लानादि गुणों 
का पिण्ड है, आत्मा में जो रागांदिक हैं वे आत्मा के विभाव 
भाव हैं, इनके द्वारा आत्मा निज स्वरूप से च्युत है इनसे. 
आत्मा को बंध होता है। ये भाव आत्मा को दुःखदायो हैं, 
पदार्थों का परिणमन आत्मीय चतुष्टय के द्वारा हो रहा है कोई 
फिसी के परिणमन के अस्तित्व को अन्यथा नहीं कर सकता 
अथवा जिसमें जो परिणमन की शक्ति नहीं डसमें बह परिण- 
मन करने की कोई शक्ति नही जो करा सके । फिर भी चारि- 
तअमोह के उदय की बलवत्ता देखिये कि सम्यग्दशन के द्वारा 
यथाथ निशय होने पर भी जीव ससार को सुधारना चाहता 
है, विवाहादि काय कर ग्रहस्थ वनता है, बालकादि उत्पन्त 
कर हूष मानता है, शत्रुओं के साथ बिराधी हिंसा कर उन्हें 
पराजित करता है या स्क्‍्थं पराजित होता हे। जगत भर की 
सम्पदा का संग्रह करता है और सम्यग्दशन के बल से श्रद्धा 
इतनी निमल है कि इस जगत में मेरा परमाणुमात्र भी नहीं 
तथा मन्द कंषायोदय हुआ तो देशश्रत को अज्ञेकार करता है । 
उसके ग्यारह भेद होते है, अन्त के भेद में एक लँगोटीमातन्र 
परिप्रह रह ऊाता हे । उसको पर जानता हुआ भो छोड़ने में 
असमथ है। यह फया मामला ? चारित्र मोह की ही महिमा 
है। पूष् मोह की अपेक्षा विशेष मोह मनन्‍्द हुआ तत्न वह लेंगोटी 
मात्र परिगप्रह त्याग देता है, नग्न दैगम्बरी दीक्षा घारण करता 
है, सभी परिग्रह को त्याग देता है तिलतुषमात्र भी परिअ्रह 
नहीं रखता । फिर जो मोह उदय में है उसको महिमा देखो 
कि जीबों की रक्षा के लिये पी्धी और शोच के लिए कमण्डलु 
तथा ज्ञानाभ्यास के लिए पुस्तक परिप्रह को रखता भी है। 
आत्मा द्रव्योपेज्ञया अजर अमर है फिर भी पर्याय की स्थिरता 
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के'लिए भोजनादिग्रदण करता ही है। यशपि यह निश्चय हैं 
कि कोई किसी का उपकार नहीं करता फिर भी हजारों शिंषियों 
को दीक्षा, शिक्षा देते ही हैं। स्वयं कहते हैं-- 

“यत्परे: प्रतिपायोडह यत्परान्प्रतिपादये । 

उन्मत्त चेष्टित तन्‍्मे यदहं निर्विकठ्पकः ॥?” 

तथा उपदेश देते हैं--- 

“यन्सया दृश्यते रूपं तन्न जानाति स्ंधा। 

जानभ दृश्यते रूपं ततः केन नत्त्रीम्यहम्‌।॥” 

“जो जानने वाला है वह तो दिखता नहीं ओर जो दिखता 
है बह जाननेवाला नहीं तब किससे वागूव्यवहार करूँ । 
अर्थात्‌ किसी से बचन व्यवहार नहीं करना” यह तो शिष्यों को 
पाठ पढ़ाते हैं और आप स्वयं इसी व्यवहार को कर रहे हैं । 

तथा श्री आचायबर्यों को यह निम्यय है कि सब पदार्थ 
स्वतः सिद्ध अनादि निधन धाराबाही प्रवाह से चले आ रहे 
हैँ। तथा चले जायेंगे फिर भी मोह में भावना यह हो रही है-- 

“सत्वेषुमैत्री गुश्िषु प्रमोद 

क्लिष्टेषु जीवेषु कृपापरत्वं । 
साध्यस्थ भाव॑ विपरीत वृत्तौ- 

सदा ममात्मा विद्धात्तु देव |”? 

“संसार के सभी प्राणियों से मेरा मेत्रीभाव हो, अंपने से 
अधिक गुर्णवानों को देख कर आनन्द हो, दुःखियों के प्रति 
दया और अपने प्रतिकूल चलनेवालों के प्रति माध्यरथ 
भाव हो।” 

इलेसे यह सिद्धान्त निकला कि संस्यग्दर्श के होने से 
यथोथ ज्ञान हो गया हैं फिर भी चारित्रभोह के उर्दय' में कया 
कया व्यापार करता है सो किसी से अज्ञात नहीं। यंह तो मोई 
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की फरिषांटीः है यह परिपाटी यहीं पूणा नहीं छ्ोती। इसके. 
सद्भांव में जिन कर्मों को अजन करता है इनके अभाध में वे 
कर्म भरो उदक में आकर अपना काय कराते ही हैं चाहे कह 
आत्मा का कुछ अन्यथा न कर सर्क परन्तु प्रदेश परिस्पन्दनं 
तो करा ही देते हैं। जैसे मोह के अभाव होने से क्षीण मोह 
हो गया और अन्‍्तमु हत में ज्ञानावरखादि कर्मों का नाश होकर 
अनन्त चतुष्टय का रवामी भी हो गया, परन्तु फिर भो अनेक 
देशों में भ्रमण करता है ओर जीवों के छितार्थ अनेक वार 
द्व्योपदेश भो करता है | जब यह व्यत्रस्था है तब यदि 
कोई व्यक्ति क्मोदय से घोरता से च्युत दो जावे ता क्या 
आश्चय है ? इसलिये धर्मात्माओं का प्रथम कतंव्य होना 
चाहिये कि स्थितकरण अज्ञ को अपनाबें। बड़े-बड़े कम के 
चक्र में आ जाते हैं तब यदि यह क्षुद्र जीब आ जावे तक 
आश्यय की कौन-सी बात ” 

श्री रामचन्द्रजी बलभद्र होते हुए भी सीता के अपहरण 
होने पर इतने व्याकुल हुए कि वृज्ञों से पूछते हैं कया आप 
लोगों मे देखा है हमारी स्रोता कहाँ गई " कौन ले गया ? 
पर वस्तु ही तो थी यदि चली गई तो राम॑चन्द्रजी महाराज की 
कौनसी क्षति हुईं। तथा लक्ष्मण का अन्त हो गया तब उन्हें 
लिये लिये छह मास तक वर द्र भ्रमण करते फिरे ! इसी 
तरह यदि बतमान में किसी के श्रो का क्योग हो जावे या 
पुत्रादि का वियोग हो जावे ओर कह उसके दुःख से यदि इखो 
हो जाबे तब क्या वह सम्यग्दशन से च्युत हो गया ? अथवा 
कल्पमा करो च्युत भी हो जावे सब उसे फिर उसी पक में 
स्थितिकरण करो । कस के विपाक में क्या-क्या नहीं होता ? 

आपने पश्चपुराण में पढ़ा होगा कि विश्ीषण से जक निर्मित 


बर्णी-वाजी श्च्र 


ज्ञानियों से यह छुना कि रावण की मृत्यु सीता के निमित्त से 
श्री रामचन्द्रजी के द्वारा लक्ष्मण से होगी, तब एकदम दुखी हो 
गया और विचार करता है कि “न रहेगा बॉस न बजेगी 
बांसुरी” न रहेंगे दशरथ और न रहेंगे जनक तब कहाँ से 
होग, सीता ? और कहाँ से होंगे रामचन्द्र ? ऐसा विचार कर 
दोनों को मारने का सकलप कर लिया। यहाँ को वार्ता श्रवण 
नारदजी ने एक दम अयोध्या और मिथिलापुरों मे जाकर दोनों 
राजाओ को यह समाचार सुना दिया। मन्त्रियों न दोनों को 
गुप्त स्थान मे भेज दिया आर उनके सहश दो लाख के पुतले 
बनवाकर रख दिये । विभोषण दोनों का शिरच्छेद कराकर 
आनन्द से लड्ढडा जाता हे ओर विचार करता है कि मैंने महान्‌ 
अनथ किया पश्चात्‌ फिर ज्यों का स्यों धर्मात्मा बन जाता है। 
कहने का तात्पर्य यह है कि जा आत्मा कर्मोदय मे बड़े-बड़े 
अनर्थ कर डालता है बही आत्मा समय पाकर धर्मात्मा हो 
हा जाता है। अतः यदि कोई जीव कर्म के विपाक में धम से 
शिथिल होने के सम्मुख हा या शिथिल हो जाय तब धर्मात्मा 
पुरुष का काम है कि उसका स्थितिकरण करे । गल्पवाद मात्र से 
स्थितिकरण नहीं हाता उसके लिए मन, बचन, काय तथा 
धनादि सामग्री से उसको रक्षा करना चाहिये। हम लांग 
व्याख्यानों में ससार भर की बात कह जाते है किन्तु उपयोग 
में रत्तो भर भी नही लाते। इस पर-- क्या कहें पचम काल है, 
धर्मात्माओं को संख्या घट गई, कोई उपाय वृद्धि का नहीं” 
इत्यादि कथा कर सन्‍्तोष कर लेना कायरों का काम है यदि 
आप चाहो तो आज हा ससार में धम्म का प्रचार हो सकता 
है। पहिले तो हम स्वय घर्मात्मा बनना चाहिये पश्चात्‌ यथा- 
शक्ति उसका प्रचार करना चाहिये। यदि हमारे घर में ४) प्रति 
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दिन खच में निर्वाह होता है तो उसमें से आठ आने अप्रने जो 
गरीब पड़ोसी हैं उनके लिए व्यय करना चाहिये | फेवल बाच- 
निक सहानुभूति से स्थितिकरण नहीं होता और कहीं वाचनिक 
ओर कहीं कायिक सहानुभूति भी स्थिति करने में' सद्दायक हो 
सकती है। परन्तु सर्वत्र नहीं। यथा योग्य सहानुभूति से कार्य 
चलेगा । मद्दापुरुष वही है जो समय के अनुरूप कार्य करे | 
आगम में तो यहाँ लक लिखा हे-- 

“ज्ञानश्रप्यात्मनस्तक््व. विविक्त भावयन्नपि। 

पू्े बिश्रम संस्काराद्‌ क्रानित भूयो5पि गच्छति ॥” 

अर्थात्‌ अन्तरात्मा अपने आत्म तत्व के यथाथरवरूप को 
जानता हुआ भो तथा शरीरादि पर पदार्थों से अपने को भिन्न 
अनुभव करता हुआ भी पूर्व वहिरात्मावस्था में “शरीर आत्मा 
है” इस संस्कार के द्वारा फिर भी अ्रान्ति को प्राप्त हो जाता है | 
अनादि काल से अनात्मीय पदार्थों में आत्मीय बुद्धि थी दैष 
बल से जनञ्न इसे अनन्‍्तरात्मा का बोध हो गया पश्चात्‌ वह्दी 
बासना जो अनादि काल से थी उसके संस्कार बल से फ्रि भी 
आनित को ग्राप्र हो जाता है अतः उसको फिर भी इस ओर 
लगाने का प्रयत्त करना उचित है । आचाय उसे उपदेश 
देते हैं-- 

“अचेतन  सिद॑ दृश्यमर॒श्यं चेतन ततः । 

क रुष्यामि कल तुष्यामि मध्यस्थो5हं भवाम्यद्दम ॥7 

जिस काल में यह अपने पद से विचलित हो जावे उस 
समय अन्‍्तरात्मा यह विचार करता है कि “यह दृश्यमान 
पदार्थ इम्द्रिय गोचर हो रहा है बह अचेतन है और जो चेतन 
पदार्थ है बह दृश्यमान नहीं है अर्थात्‌ अदृश्य है। मैं किस में 
रोष करूँ और किसमें सन्‍्तोष करूँ । सध्यस्थ होना ही मुझे 
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अयरकर है ।” जो रोष तोष को जाननेवाला दे वह तो दशेन 
का विषय ही नहीं ओर जो दर्शन का विजय है बह रोप तोब 
को जानता नहीं अतः रोष तोष करना व्यू दे! जज बढ़े बढ़े 
आ्आाचाय महाराजों ने बिचलित आत्माओं को अपने दिव्योपदेशों 
द्वारा मोक्षनमार्ग में स्थित कर उनका उपकार किया तब हम 
ले।गों को भी उचित है कि वतंमान में झपने सज़ातीय खंक्ली 
मनुष्यों को सुमाग्ग में लाने का प्रयत्न करना चाहिये। इस अन्न 
की व्यापकता संज्ञी पत्चनिद्रिय मात्र तक जानना चाहिये | केवल 
जो हमारी जाति के हैं या जो धर्म के पालले बाल़े हैं, कहीं तक 
इसकी सीमा नहीं | जो कोई भो अन्याय मार्ग भें जाता हो उसे 
उस मार्ग से रोक कर आत्म-धर्म पर लाना चाहिये, क्‍योंकि 
धरम किसी व्यक्ति विशेष का नहीं, जो श्री आत्खा बिभाव 
परिणामों को त्याग दे ओर आत्मा का जो तिरपेक्ष रबाआाविफ 
परिणमन है उसे ज़ान कर तब्रप हो जाबे बही इस धरम का 
पात्र है। आजकल बहुल से सद्जीर्स हृदय इस व्यापक धर्म को 
व्याप्य बनाने की च्रेष्ठा करते हैं, यद्यपि उनके प्रयत्न से ऐसा 
हो नहीं सकता परन्तु अल्पन्न लोग उसे उन्हीं का परम मानने 
लगते हैं, अतः इस आत्म धर्म को जो ब्यापरू है, हमारा धर्म 
है, ऐसा रूप नहीं देना चाहिये । क्योंकि यह तो प्राणीमात्र का 
धम है तब प्रत्येक आत्मा इस घम्ंम का अधिकारी है । 


एक आँखों देखी-- 


मैं जब बनारस में अध्ययन करला था तब भेलूपुरा में 
रहता था। वहाँ पर जो मन्द्रि का माली भरा उसे भगत-अगल 
के नाम से पुकारते थे। बह जाति का छोरी था | परन्तु हृदय 
का बहुत ही स्वच्छ था, दया तो उसके हृदय में गन्ना के प्रयाह 
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को तरह बहती थी । मन्दिर में जब साफ करने को जाता था, 
सर्वप्रथम भी जिनेन्ददेव के दर्शन करता था ओर यह्‌ प्रार्थता 
करसा था-- हे भगवन्‌ ! मुझे ऐसी सुमसि दो कि भेरे स्वप्न में 
भी पर अपकार के परिणाम न हों तथा निरन्तर कया के 
भाव रहें। ओर कुछ नहीं बाहता।” यही उसका प्रति दिल 
का कार्य था। 

एक दिन की बास है कि चार आदमी € जिनसें ३ ब्राह्मण 
ओर १ माई था ) सन्द्रि में आये। घर्मशाला में ठहर गये, 
भगतजी से बोले--“भगतजी ! हम जहुत भूखे हैं तुम हमको 
रोटी को ।” वह बोला-“ हम जाति के कोरी हैं, हमारी रोटी 
आए कैसे खाओआगे ?” बह बोले--““आपत्ति काले मर्यादा 
सास्ति” आपत्तिकाल में लोक मर्यादा नहीं देखी जाती। 
हमारे तो प्राश जा रहे हैं तुम धर्मकम की बात कर रहे 
हो |! यह कहना सर्वथा अनुचित है, यदि हमारे प्राण 
जाव गये तब हम फिर प्रायश्थितादि कर धस-कर्म की चर्चा 
करने छ्योंगे। अब विशेष बात करने की आवश्यकता नहीं । 
इस वर्ष वुर्णिश्न पड़ गया, हमारे यहाँ कुछ अन्न नहीं हुआ। 
इससे हम लोगों ने कुठुम्ध व्याय कर परदेश जाने का निश्चय 
कर लिया | चार दिल के भूल्ले हैं यर तो रोटी दो था मना करो 
कि जाओ यहाँ रोटी नहीं तो अन्यत्र जाकर भीख माँग कर 
अपने प्राण बचायेंगे ।? भगत ने कहा-- महाराज ! कह आधा 
सेर गुड़ हैं आप लोग पानी पौवें। मैं बाजार जाकर आटा 
लाता हैं ।” वे लोग कुएं पर पानो पीने लगे। मशगत ने अपनी 
सखी से कहा-- आगोी तैयार करो मैं बाजार से आटा लाता हैँ ।” 
छउलने आगी तैयार की, भगत तीन सेर आटा और वैगम 
लाये, घन लोगों ने' आनन्द से रोटी खाई और भरातजी से कहा 
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कि तुमने हमारा महान उपकार किया। पश्चात्‌ उन चारों आव- 
मिथों को कास मिल गया । एक माह के बाद वह अप्रने-अपने 
घर चले गये और भगत से यह ब्रत ले गये कि हम लोग निर- 
न्‍्तर आजीवन परोपकार करेगे। कहने का तात्पय यह कि भगत 
ने उन चार मनुष्यों का स्थितिकरण किया । 

एक आप बीती-- 

यह तो मनुष्यों की बात है, अब एक कथा आप बीती 
सुनाता हूं और वह है हिसक जन्तु की, जिसकी रक्षा बाईजी ने 
को । कथा इस भ्रकार है-- 

“सागर में हम कटरा धमशाला में रहते थे, उसमें एक 
बिल्ली ने प्रसव किया | दैवात बह मर गई ओर उसके बच्चे भी 
मर गये । एक बालक बच गया, परन्तु माँ के मरने से और 
दुः्खादि के न मिलने से दुबल हो गया। मैं बाईजी के पास 
आया और एक पीतल के बतन में दूध लाकर उस बिल्ली के 
बच्च के सामने रख दिया ओर वह दूध पं,कर बोलने लगा । 
बाईजी भी आ गई । हमसे कहने लगीं--'बिटा ! क्‍या करते 
हो ?” मैंने कहा--बाईजी ! इसकी माँ सर गई। यह तड़पता 
था । मुझे उसकी यह दशा देखकर दया आ गई । अतः आपसे 
दूध लाकर उसको पिला दिया, कया बेजा बात हुई ”” बाईजी 
बोली--+ ठीक है परन्तु यह हिंसक जन्तु है, कभी तुम इसी पर 
रुष्ट हो जाओगे | संसार हे, हम ओर तुम किस-किस की रक्षा 
करेगे ? अपने योग्य काम करना चाहिये ।” मैंने कहा--'जो 
हो हम तो इसे दूध पिलावेंगे ।” मैंने उसे एक माह तक वूध 
पिलाया । एक दिन की बात है कि एक छोटा चूहा उस बच्चे के 
सामने आ गया। उसन दूध को छोड़ कट उसे मुख से पकड़ 
लिया । इस क्रिया को देखकर मैं उसे थप्पड़ मारने की चेष्ठा 
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करने लगा । बाईजी ने मेरा हाथ पकड़ लिया ओर मेरे गाल 
पर एक थप्पड़ मारा तथा बोलीं-- बिटा ! यह क्‍या करता है ? 
उसका कोई अपराध नहीं। वह तो स्वभाव से हिंसक हे, 
उसका मुख्यतया मांस हो आद्दार है, तू क्‍यों दुःखो होता दे ? 
तुने विवेकशून्य काम किया, उसका पश्चात्ताप करके प्रायश्वित्त 
करना चाहिये न कि पाप के भागी बनना चाहिये। सनुष्य को 
उचित है कि अपने पद के विरुद्ध कदापि कोई काये न करे। 
यही कारण है कि दयालु आदमी हिंसक जन्तुओं को नहीं 
पालते । अस्तु, भविष्य में ऐसा न करना । अथवा इसका यह 
अथ नहीं कि हिंसक जीवों पर दया हो न करना । जिस दिच 
वह बच्चा मर रहा था उस दिन तूने जो उसे दूध दिया, कोई 
बुरा काम नहीं किया परन्तु इसका यह अथ नहीं कि उनके 
पालने का एक व्यसन बना लो | लोग ओऔषधालय खोलते हैं, 
उसमें यह नियम नहीं होता कि कसाई को दबा नहीं देना 
चाहिये, देने वाले का अभिप्राय प्राणियों का रोग चल्ला जाय, 
यही रहता है। रोग जाने के बाद वह क्या करेगे, इस ओर 
दृष्टि नहीं जाती ।” 

यह तो बाईजी का उपदेश था। अन्त में वह बिल्ली का 
बालक उस दिन से जहाँ मेरे को देखता था, भाग जाता था । 
ओर जब में भोजन करके अपने स्थान पर चला जाता था तब 
बिल्ला का बच्चा बाईजी के पास आकर बैठ जाता था और 
स्याऊँ-स्‍्थारऊँ करने लगता था। बाईजी उसे दूध में रोटी 
सिंगेकर एक स्थान पर रख देतीं थीं। वह बच्चा खाकर चला 
जाता था। पश्चात्‌ फिर दूसरे दिन भोजन के समय आकर 
बाईजी से रोट। लेकर खाता और चला जाता | जब बाईजी 
सागर से बरुआ सागर चली जाती थीं तब एक दिन पहले से 
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वह भोजन नहीं करता था तथा जिस दिस बाईजी रेल पर 
जाती थीं तब बाईजी का ताँगा जब तक न चले तब तक खड़ा 
रहता था ओर जब ताँगा चलले लगे तब बह फिर लौट आता 
था, पर हमारे पास कभी भी नहीं आता था। जब वाईजी 
बरुआ सागर से आ जाती तब बाईजी के पास आ ज्ञाता था। 
एक दिन थह दूध रोटी नहीं खाले लगा। बाईजी से बहुत कहा, 
नहीं खाया । दो दिन झुछ नहीं खाया । बाईजी उसे शमोकार 
मन्त्र सुनाने लगीं। प्रतिदिन शमोकारमन्त्र सुबकर नीचे चला 
जाता था । तीसरे दिन उसने णमोकार मन्त्र सुनते-सुनते प्राण 
छोड दिये। मरकर कहाँ गया, हम नहीं जानते परन्तु इतना 
जानते हैं कि बाईजी को वह अपना रक्षक सममता था, क्योंकि 
बाईजी ने उसकी रक्षा को थी। हमारी थप्पड़ से हमें रक्षक नहीं 
मानता था। कहने का तात्पय यह है कि पशु भी अपने स्थित्ति 
करने बाले को सममते हैं, अत: पशुओं में जब यह ज्ञान है तब 
मनुष्यों का तो कहना ही कया है । इसलिए मानवों का स्थिति- 
करण सम्यंग्द्शेन का एक प्रमुख अक् है। 


उी-> ब्व्वॉडि 


भगवान महावीर 

घन्रय 

बिहार प्राप्त के कुन्देलपुर सृपति सिद्धार्थ की आँखों का 
तारा, त्रिशलां का दुल्लारा बालेक महाबीर, कौन जानता था 
मूकों का संरक्षक, विश्व का कल्थाण पंथ दर्शक बनेगा ? 

ईशवी संभ्‌ के ५६८ चर पृ जध भगधान्‌ श्री पारबनाथ 
के निरवाश फश्ात्‌ कोई घम पंतेक न रहा, स्थार्थीजन अपनी 
स्वाथ साधना के लिये क्रपनी ओर, अपसे धम की ओर दूसरों 
को आकर्षित करने के लिए यज्ञ बलि वेदियों में जीषों को जला 
देना भी धर्मं बताने लगे, अश्वमेघ, नरमेध जैसे हिंसात्मक 
कार्यों को भी स्वर्ग और मोक्ष का सीधा मार्ग कद्द कर जीवों को 
भ्रुलावे में डालने लगे, संसार श्मसान अतीत होने लगा, एक 
रक्षक की ओर जध॒वा आशा भरी दृष्टि लिए देखने लगी, यही 
वह समय था जब भंगवान्‌ महावीर मे भारत घुन्धरा को 
अपने जम्म से सुशोभित किया। 


बॉल जीपन॑-- 


सबंभ आनन्द छा गया, राज परिबार एक कुल दीपक 
ओर विश्व एक अलोकिक दिव्य ज्योति प्राप्त कर अपने आपको 
घन्य सेसकले लगा । धालक मदाबीर दोयजचन्द्र के समाल 
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बहृते हुए दुःखातुर संसार को त्राण देने के लिए बिद्याभ्यास 
ओर अनेक कलाओं के पारगामी एवं कुशल संरक्षक के रूप में 
दुनिया के सामने आये | अवस्था के साथ उनके दया दाक्षि- 
ण्यादि गुण भी युवावस्था को प्राप्त हो रहे थे। परन्तु अपनी 
सुन्दरता, युवावस्था, विद्या और कलाओं का उन्हें कभी अभि- 
मान नहीं हुआ ' 

श्रो बर प्रभु ने बाल्यावस्था से लेकर ३० वर्ष घर ही में 
बिताये और उन वर्षो को अविरत अवस्था ही में व्यय किया | 
श्री बीर प्रभु बाल-अह्मचारी थे अतः सबसे कठिन ब्रत जो 
ब्रह्मयचय है उन्होंने अविरतावस्था में ही पालन किया। क्योंकि 
ससार का मूल कारण खत्री विषयक राग ही है। इस राग पर 
विजय पाना उत्कृष्ट आत्मा का ही काम है। वास्तव में बीर 
प्रभु ने इस ब्रत का पाक्षन कर संसार को दिखा दिया--'धदि 
कल्याण करना इष्ट हे तब इस बत्रत को पालो। इस ब्नत का 
पालने से शेष इन्द्रियों के विषयों में स्वयमेव अनुराग कम हो 
जाता है।” 


आदशें ब्रह्मदारी-- 


बोर प्रभु ने अपने बाल-जीवन से हमको यह शिक्षा दी 
कि--“थदि अपना कल्याण चाहते हो तो अपनी आत्मा को 
पत्नन्द्रियों के विषयों से और ल्लान परिणति को पर पदार्थों में 
उपयाग से रक्षित रखे ।” बाल्याबस्था से ही बोर प्रभु ससार 
के विषयों से विरक्त थे क्योंकि सबसे प्रबल संसीर में ख््री 
विषयकराग है अतः उस राग के बस होकर यह आत्मा अन्धा हो। 
जाता द्वै । जब पुदेद का उदय होता है तब यह जीब स्त्री सेवन 
की इच्छा करता हे। प्रभु ने अपने पिता से कह दिया-- मैं इसे 
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ससार के कारण विषय सेवन में नहीं पड़ना चाहता।” प्रिता ने 
कटद्ा--“अभो तुम्हारी युवाबस्था है अतः दैगस्बरी दीक्षा अभी 
तुम्हारे योग्य नहीं। अभी तो सांसारिक काय करो पश्चात्‌ भी 
आदि्नाथ स्वामी की तरह विरक हो जाना।” श्री बीर प्रशु ने 
उत्तर दिया--“पहले से कोचड़ लगाया जावे, पश्चात्‌ जल से 
उसे धोया जाबे यह मैं उचित नहीं सममता । विषयों से कभी 
आत्म तृप्ति नहीं होतो । यह विषय तो खाज् खुनाते के सच्श 
है | प्रथम तो यह सिद्धान्त हे कि पर पदा्थ का परिशमन पर 
में हो रहा है, हमारा परिणमन हम में हो रहा है । उसे हम 
अपने इच्छा के अनुकूल परिणमन नहीं करा सकते | इसलिये 
उससे सम्बन्ध करना योग्य नहीं है। जो पदार्थ हमसे प्रथक्‌ 
हैं उन्हें अपनाना महान अन्याय है। अतः जो पर की कन्या 
हमसे प्रथक है उसे में अपना बनाऊँ यह उचित नहीं । प्रथम तो 
हमारा आपका भ कोई सम्बन्ध नहीं। आपकी जो आत्मा है. 
वह भिन्न है, मेरी आत्मा भिन्न है। इसमें यही प्रत्यक्ष प्रमाण 
है कि आप कहते हैं विवाह करो, मैं कहता हूँ बह सवबथा 
अनुचित है। यह विरुद्ध परिणमन ही हमारे और आपके 
बीच महान अन्तर दिल्ला रहा है। अतः विवाह की इस कथा 
को त्यागों। आत्म कल्याण के इच्छुक मनुष्य को चाहिये कि 
बह अपना जोवन ब्रह्मचय पू्वंक व्यतीत करे। ओर उस जीवन 
का सदुपयोग ज्ञानाभ्यास में करे । क्योंकि उस ब्रह्मचये ब्रत के 
पालने से हमारी आत्मा रागपरिणति-जो श्रनन्त संसार में 
रुलाती है; उससे बच जाती है। यह तो अपनों दया हुई ओर 
उत्त राग परिणति से जो अन्य ख्री के साथ सहवास होता है 
वह भी जब हमारी राग परिणति में फेंस जाती है तब उस 
स्री का जीव भी अपने को इस राग द्वारा अनन्त सखार मे 
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फँसा जाता है इसलिए दूसरे के फेंसामे में मी हम ही कारण 
होते हैं। इस प्रकार दो जोब इस राग ब्याल के कक्ष्य हो जाते 
हैं। दोनों का घात हो जाता हैं. अतः मिसते हंस जक्षचर्य अत 
को पाला उसने दो जीथों को संसार बन्‍्धन से बचा लिया और 
यदि आदर्श उपस्थित किया तो अनेकी फो अच। लिया 


वैराग्य की ओर-- 


कुमार महावीर को अचस्था ३० बष की थी। जब साता+ 
पिता ने पुनः पुनः षिचांह का आभह किया, राज्यभार प्रहण 
करने का अभिप्राय व्यक्त किया तब उन्होंने रदता के साथ उत्तर 
दिया-- बह संसार बन्धन का मुख्य कारण है, इसको में 
घत्यन्त हेस सममता हूँ। जब मैंने इसे हेय माना तब यह राज्य 
सम्पदा भी मेरे लिये किस कास की ? अथ में द्गिम्बर दीक्षा 
ग्रहण करूँगा । जब में राग को ही देय सममता हूँ तब ये जो 
राग के कारण हैं वे पदाथ तो सदा हेय ही है। बास्‍्तव में 
अन्य पदाथ न तो हेय हैं ओर न उपादेय हैं. क्योंकि थे तो पर 
वस्तु हैं न वह हमारे हित कर्ता हैं, न वह हमारे अहिस कंता 
ही हैं। हमारो रागठ्रष परिशत्ति जो है. बसमें छ्वित कतता तथा 
अहितकर्ता प्रतीत होते हैंँ। बोस्तव में इमारे साथ जो 
अनादि काल से रागद्वष का सम्बन्ध हो रहा है वही दुखदाई 
है। आत्मा का स्वभाव सो ज्ञाता हृष्टा है, देखना-आानना है, 
उसमें जो रागद्वेष मोह की कहुषता हे यही संसार की जननी 
है। आज हसारे यह निश्चय सफत हुआ कि हम पर पदों के 
निमित्त से रागद्ेष होता है। उस रागट्वेष के निभित्त को दी 
त्यागना चाहिए। निम्धय सफल हुआ इसका अथ यह है कि 
सम्यगद्शन के सहकार से ज्ञान तो सस्यकू था हो ओर घाह 


श्डड भरायाव अहाोीए 


पद़ाथों से उदाशीनता मी थी परन्तु चारिक्र मोह के शदृय से 
उन पदार्थों को त्यागने में असमथ थे परन्तु आज उस अंग्रेत्था- 
ख्यान प्रत्याल्यान कषाय के अभाव में वे पदाथ स्वय॑ छूट 
गये । छूटे तो पहले हो थे क्योंकि भिन्न संशा वाले ये केवल 
चारित्र मोह के उदय में सम्यगज्ञानी होकर की उनको छोड़ने 
में ससमभे थे। यद्यपि सस्यगअानो होने से लिन्ष सममत्ा 
था। आज पिता से कद्दू दिया--“मद्दाराज ! इस संसार का एक 
अरोा मात्र भी पर दरब्य मेरा नहीं !” क्योंकि-- 


“अहमिक्को खलु सुद्धों दंसशणाण मइयो सदा रूपी । 
ण॒त्ति श्रत्थि मज्क किंचिषि अण्णं परमाणुमित्तंपि |”? 


अर्थात्‌ में एक हूँ, शुद्ध हूँ, ज्ञान दर्शनमय हैँ सदा अरूपी 
हूँ । इस संखार में परमारु मात्र भी मेरा नहीं है। मेरे झ्ञान में 
पर पदाथ दूषंण की तरह विम्ब रूप से प्रतिभासित हो रहे हैँ, 
यह ज्ञान की स्वच्छता है। भ्रर्थात्‌ ज्ञान की ध्वच्छता का उदय 
है न कि शेय का अंश भी मेरे में आया हो-*यह दृह निशेय 
है । जैसे दूषश जो रूपी पदा् है, उसको स्वच्छता श्वपराव 
भासितों है। जिस दपण के समीप भाग में अग्नि रक्खी 
है उस दपण में अग्लि के खिम्रिस को पाकर उसकी स्वच्छता 
में अग्मि प्रतिविश्चित हो जाती है। परन्तु “क्या दपणा में 
अग्नि है ” नहों, जब दपण में अग्नि नहीं तब अग्नि की 
ज्याज्ा ओर उचष्णता भी दंपण में नहीं। तब यद्द मानना पड़ेगा 
कि अरिन की ज्याला ओर उध्छाता सो अग्नि में ही है, दप ण में 
जो प्रतिधिम्ध दिख रहा है. बह दपश को श्यच्छुता का विकार 
है | इसी तरद हक्लान में जो ग्रे वाह्य पदार्थ भासमान हो रहे हैं 
वे आह्य पदाथ नहीं। काझ पंद्ार्थ की सत्ता तो बाह्य पवाथों में 


यर्खी-बाशी श्टए 


है। ज्ञान में जो भासमान हो रहा है वह क्ञान का ही परिणमन 
हो रहा है ।” 


साधना के पथ पर-- 


पश्चात श्री वीर प्रभु ने संसार से विरक्त हो देगम्बरी दीक्षा 
ग्रहण को । सभी प्रकार के वाह्म॑भ्यन्तर परिभ्रह का त्याग कर 
दिया। बालों को घासफूस की तरह निर्ममता के साथ उखाड़ 
फेंका। ग्रीष्म की लोल-लपटें, मूसलाधार वर्षा और शिशिर का 
मंकावात सहन कर प्रकृति पर विजय प्राप्त की, ओर अनेक 
उपसगों को जीतकर अपने आप पर विजय माप्त की। 
उन्होंने बताया--“बास्तब में यह परिग्रह नहीं, मूच्छा के 
निमित्त होने से इन्हें उपचार से परिप्रह कहते हैं । क्योंकि 
धन-धान्य आदि पदाथ पर वस्तु हैं। कभी आंत्मा के साथ 
इनका तादात्य हो सकता है, इन्हें अपना मानता है, यह 
मानना परिप्रद है। उप्तमें ये निमित पड़ते हैं इससे इन्हें 
निमित्त कारण की अपेक्षा परिमह कहा है, परमाथ से तो क्रोध, 
मान, माया, लोभ, हास्य, रति, अरति, शोक, भय, जुगुप्सा, 
स््रीवेद, पुंवेद, नपुंसकवेदं, ओर मिथ्यात्व ये आत्मा के चतुदंश 
अम्तरज्ञ प रमह हैं। इनमें सिध्यात्व भाव तो आत्मा के सम्य- 
ग्दशेन गुण का विकार है जो दर्शन मोहनी कर्म के विपा# से 
होता । है शेष जो क्रोधादि तेरह प्रकार के भाव हैं वे भाव 
चारिन्न मोहनोंय कम के विपाक से होते हैं। इन भावों के 
होने से आत्मा में अनात्मीय प्रदार्थ में आत्मीय बुद्धि होती है 
अर्थात्‌ जब आत्मा में मिथ्यात्व भाव का उदय होता है उस 
काल में इसका ज्ञान विपयय हो जाता हे। यद्यपि ज्ञान का 
काम जानता है वह तो विकृ नहीं होता अर्थात्‌ जैसे कामलता 


र्दप भगवान्‌ सदावीर 


रोगवाल्ा नेन्न से देखता तो है हो परन्तु झुक्त घस्तु को पीला 
देखेगा । जैसे शंख शुक्र वण है वह शंख ही देखेगा परन्तु 
पीत बर्णा ही देखेगा। एबं मिथ्यादशन के सद्ृघाप्त से ज्ञान 
का जानना नहों सिदेगा परन्तु विषरोतसा आ जाबेगी। जैसे 
मिथ्यादृष्टि जीब शरीर को आत्मा रूप से देखेगा अर्थात्‌ शरीर 
में शरीरत्व धरम है पर यह अज्ञांनी ( मिथ्याक्षानी ) जीय 
उसमें आत्मत्व धर्म का भान करेगा। परमार्थ से शरीर आत्मा 
नहीं होगा ओर न तोन काल में आत्मा हो सकता है, क्योंकि 
बह जड़ पदार्थ है उपमें चेतना नहीं परन्तु मिथ्यात्व के उदय 
से “शरीर में आत्मा है” यह बोध हो ही जाता है। तब इसका 
ज्ञान मिथ्या कहलाता है। इसका कारण बाह्य प्रमेय हे। 
बाह्य प्रमेय वैसा नहीं जेसा इसके ज्ञान में आ रहा है । तब यह 
सिद्ध हुआ कि वाह्म प्रमेय की अपेक्षा से यह मिथ्या ज्ञान है| 
अन्तरद्ग प्रमेय को अपेक्षा नो विषय ब्राधित न होने से उस' 
काल में उसे मिथ्या नहीं कह सकते । अतएव न्याय में विकल्प 
सिद्ध जहाँ पर होता है वहां पर सत्ता या असत्ता ही साध्य 
होता है। अनादिकाल से यह्‌ जीब इसी चकर भे फेंसा हुआ 
अपने निज स्वरूप से बहिष्कृत हो रहा है। उसका कारण 
यही मिथ्याभाव है। क्योंकि सिथ्या दृष्टि के ज्ञान में “शरीर 
ही आत्मा है” ऐसा प्रतिभास हो रहा है.। उस ज्ञान के अनुकूल 
बह अपनी प्रवृत्ति कर रहा है। जब शरीर को आत्मा मान 
लिया तब जो शरीर के उत्पादक हैं उन्हें अपने माता पिता 
ओर जो शरीर से उत्पन्न हैं उनमें अपने पृत्र पुत्री तथा जो 
शरीर से रमण करनेवाली है उसे ल्ली म।/नने लगता है। तथा 
जो शरीर के पोषक घनादिक हैं उन्हें अपनी सम्पत्ति मानने 
लगता है, उसी में राग परणति कर उसीके खनद्लय करने का 


भरी आयी श्द्छ 


उपाय छरता है। इसमें जो बाधक कारण होते हैं उनमें प्रति- 
कूल राय हक द्वारा उनके प्रथक करने को चेष्टा करता है। मूल 
जड़ यही मिथ्यात्थ है जो शेष तेरह प्रकार के परिग्रह की रक्षा 
करता है। इन्हीं चतुर्कश प्रकार के परीग्रह से हो तुमको संसार 
की विधित लीला विस रही है रदि यह मन हो लो यह सभी 
लीला एक समय में विलीन दो जाने #! 


दिव्योपदेश-- 


दैगम्वरी द।क्ता को अपलगम्गन कर बारह वर्ष छकू पोर 
तपश्चरण कर फेक्‍्ल झ्ञान के पात्र हुए। फेल शान के काद 
भगवान्‌ ने दुखातुर संसार को दिव्योपदेश दिया-- 

“संसार में दो जाति के पदाथ हैं--१ चेतन, २ अचेतन | 
अख्ेतन के पाँच भेद हैं-पुदूगल, घमे, अ्रधम, आकाश ओर 
काल | चार पषदार्था' को छोडकर जीब ओर पृदूगल यह दो 
पदार्थ प्रायः सब के ज्ञान में आ रहे हैं जीब नामक जो पदार्थ 
है वह प्रायः सभी के प्रत्यक्ष हैं, रवामुभव गम्य है। सुख दल का 
जो अस्यक्ष होता है वह जिसे होता है यही आत्मा है। में सुखी 
हूँ, में दुःखी हैं, यह प्रतोति जिसे होती है बही आत्मा है और 

जो रूप, रस, गन्ध और स्पशे इन्द्रिय के द्वारा जाना जाता है 
सह रूपादि गुण वाला है--उसे पुद्शल द्रव्य कहते हैं। इन 
दोनों द्रष्यों की परस्पर में जो व्यक्षस्था होसी है उसी का नाम 
संसार है। इसी संसार में यह जोब चतुगंति सम्बन्धी दुखों 
को भोगता हुआ काल व्यतीत करता है। परमार्थ से जीव द्रठय 
स्व॒तन्त्र है और पुदूगल स्व॒तन्त्र है--दोनों की परिशति भो 
स्वतन्त्र है! परन्तु यह जोब अज्ञान बस अनाएि काल से 
पुदूगल को अपना मान अनन्त संसार का पात्र हो रहा है। 


झ८क मरवह्कः अदाकीर 


आत्सा में देखने जाने की शक्ति है. पररतु यद फोध' उस शक्ति 
का यथार्थ उपयोग नहीं करता अर्थात्‌ पुएरक्ष को आपता सालला 
है, धनात्मोय शरोर को खआात्मा साम कर उस्तको उत्ता के लिगे 
जो को यल्न किया करता है वे यध्म प्रायः संसारी ज्ीषों के 
अनुभव गग्य होते हैं । इस खिये परमा्थ से देखा जाप तो कोई 
किसी का नहीं। इससे प्रस्नता त्याथोी। ममता का त्याग सभी 
होगा जब इसे पदले अणाध्मीय जानोगे। जब इसे पर समभोगे 
तब स्पथमेव इससे समता छूट जायगी । इससे सस्ता छोड़ना 
ही संसार दुःख के नाश का मूल कारण है। परन्तु इसे 
अलतत्मीय समझना ही कठिन है। कहने भें तो हसभ्रा सरक्ष हे 
कि “झात्मा भिन्न है, शरीर भिन्न हे, आत्मा खाता दृष्टा है, 
सरीर रूप रस गन्ध स्पर्श बाला है। जब आत्मा का शरीर 
से सम्बन्ध छूट जाता है तब शरंर में कोई चेष्ठा नहीं होली” 
परन्तु भोतर बोध हो जाना कठिन है। अतः सब प्रथम अना- 
त्मीय प्रदार्थों' से अपने को भिन्न जानने के लिये तत्य ज्ञान का 
अभ्यास फरना चादहिए। आत्म ज्ञान हुए बिला सोक्ष का पश्चिक 
होका ऋटिन है, कठित क्‍या अससम्भव भी है। अतः अपने 
स्वरूप की पहिचानों | लथा अपने स्वरूप को जानकर उसमें 
स्थिर ह्ोओ । यही संसार से पार होने का मागे है । 

“पबसे उत्तम कार्य दया है। जो मानव अपनी दया महीं 
करता बह पर की भो दया नहों कर सकता। परमार हृष्टि 
से जो मनुष्य अपली दया करता हैं पही पर झ्ो दफा कर 
सकता है| 

“पूस्ती तरह तुब्दारी जो यह कल्पना हे कि हमने उसफो 
सुखो कर दिया, दुखो कर दिया, इनको बंधाला हैँ, इनको 
छुड़ाता हूँ, तह सब सिथ्या हैं। क्‍योंकि यह आवक का व्यापार 


बर्सी वाणी श्थढद 


पर में नहीं होता। जैसे--आकाश के फूल नहीं होते बसे हो 
तुम्द्दारो कल्पना मिथ्या है। सिद्धान्त तो यह है कि अध्य- 
बसान के निमित्त से बँधते हैं “ओर जो मोक्षमाग में स्थित है 
बह छूटते हैं. तुमने क्या किया ? यथा तुमने क्या यह अध्यव- 
खान किया कि इसको बन्धन में डालूँ ओर इसको बन्धन से छुड़ा 
दूं नहीं अपि तु यहां पर-- एने बंधयामि”” इस क्रियाका विषय 
तो'इस जीव को बन्धन में डालूं? ओर “एन मोचयामि” इसका 
विषय-“इस जीव को बन्धन से मुक्त करा दूँ? यह है। और 
उन जीवों ने यह भाव नहीं किये तब बह जीव न तो बँघे और 
न छूटे और तुमने वह भअध्यवसान नहीं फिया अपितु उन जीवों 
में एक ने सराग परिणाम किये और एक ने बीतशग परिणाम 
किये तो एक तो बन्ध अबस्था को प्राप्र हुआ और एक छूट 
गया। अतः यह सिद्ध हुआ कि पर में अकिंचितकर होने से यह 
अध्यवसान भाव स्वाथ क्रिया कारी नहीं | इसका तात्परय यह 
है कि हम अन्य पदाथे का न तो बुरा कर सकते हैं ओर न 
भला कर सकते हैं। हमारी अनादि काल से जो यह बुद्धि है कि 
“बह हमारा भला करता है, वह बुरा करता है, हम पराया 
भला करते हैं, हम पराया बुरा करते हैं, श्री पुत्रादि नरक ले 
जाने वाले हैं, भगवान स्वग मोक्त देने वाले हैं।” यह सब 
विकल्‍प छोड़ो । अपना जो शुभ परिणाम होगा वही स्वगे 
ले जाने वाला है. और जो अपना अशुभ परिणाम होगा वही 
नरकादि गतियों म॑ ले जाने वाला हैं। परिणाम में वह पदाथ 
विषय पड़ जावे यह अन्य बात है। जैसे ज्ञान में छ्लेय आया 
इसका यह अथ नहं। कि ज्ञेय ने ज्ञान उत्पन्न कर दिया । ज्ञान 
ज्ञय का जो सम्बन्ध है उसे कौन रोक सकता है ? तात्पये यह 
कि पर पदाथ के प्रति राग हेष करने का जो मिथ्या अभिप्राय 
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हं। रहा है उसे त्यागों; अनायास निज मार्य का लाभ हो 
जावेगा। त्यागना कया वश को बात है ? नहीं, अपने ही परि- 
णामों से सभी काय होते हैं । 

“जब यह जीव स्वकीय भाव के प्रति पक्षी, भूत, गगादि” 
अध्यवसाय के द्वारा मोहित होता हुआ सम्पूर्ण पर द्रव्यों को 
आत्मा में नियोग करता है तब उदयागत, नरकगत्ति आदि 
कर्म के चश, नरक, तियेच, मनुष्य, देव, पाप, पुण्य जो क्रम- 
जनित भाव है उन रूप अपनी आत्मा को करता है। अर्थात 
निर्तिकार जो परमात्म तत्त्व है उसके ज्ञान से भ्रष्ट होता हुआ 
“मैं नारकी हूँ, मैं देव हूँ” इत्यादि रूप कर उदय में आये 
हुए कंजनित विभाव परिणामों की आत्मा में योजना करता 
है । इसी तरह धर्माधर्मास्तिभाव जीव, अर्जब, लोक, अलोक 
ज्ञय पदार्थों को अध्यवसान के द्वारा उनकी परिन्छित्ति विकल्प 
रूप आत्मा को व्यपदेश करता है । 

“जैसे घटाकार ज्ञान को घट ऐसा व्ययदेश करने हैं बैसे 
हो घधर्मास्तिकाय विषयक झान को भी धर्मास्तिकाय कहना 
असंगत नहीं । यहाँ पर ज्ञान को घट कहना यह उपचार है। 
कहने का तात्पय यह है कि जब यह आत्मा पर पदार्थोकी अपना 
लेता है. तन्न यदि आत्म-स्वरूप को निज मान ले तब इसमें 
आख़ये की कोन-सो बात है ? स्फटिकमरणि स्वच्छ होता है और 
स्वयं लालिसा आदि रूप परिशमन नहीं करता किन्तु जब उसे 
रक्त स्वरूप परिणत जपापुष्प का सम्बन्ध हो जाता है तब वह 
उसके निमित्त से लालमादि रम रूप परिणत हो जाता है| 
एतावता उसका लालिमादि रूप स्त्रभाव नहीं ही जाता। 
निमित्त के अभाव में स्वयं सहजरूप हो जाता है । इसी तरह 
आत्सा स्वभाव से रागादि रूप नहीं है परन्तु रागादि कम 
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की प्रकृति जब उदय मे आती है उसकाल में उसके निर्मित्त 
को पाकर यह रागादि रूप परिणमन को प्राप्त हो जाता है! 
इसका म्बभाव भी रागादि नहीं है क्‍योंकि नत्तिक भाव हे 
परन्तु फिर भी इसमें होता हे। जब निमित्त नहीं होता तब 
परिणमन नहीं करता। अब यहाँ पर आत्मा,चेतन पदाथ है 
यह निरमित्त को दूर करने की चेष्टा नहीं करता, किन्तु आत्मा 
में जो रागादिक हैं उन्हीं को दूर करने का उद्योग करता है 
ओर यह कर भी सकता है क्‍योंकि यह सिद्धान्त है-- “अन्य 

व्य का अन्य द्रव्य कुछ नहीं कर सकता। अपने भें जे 
रागादिक हैं वे अपने ही अस्तित्व में हैं. आप ही उसका 
उपादान कारण है। जिस दिन चाहेगा उसी दिन से उनका 
हास होने लगेगा ।” उन रागादिक का मल कारण मिथ्यास्त्र 
है जो सभी कसों को स्थिति अनुभाग देता है । उसके अभ.व मे 
शेत कम रहते दहें। परन्तु उनको बल देनेवाला मिथ्यात्य 
जाने से वह सेनापति विहीन को तरह है! जाते हैं। यर्याप 
सेना मे म्वय शक्ति है 'परन्त वह शक्ति उत्साहहीन होने से 
शूर की शूरता को तरह अप्रयोजक होती रहती है। इसा 
तरह माहादिक कम के बिना शेष सात कम अपने कार्यो भ 
सेनापति जो माह था उसका अभाव हो गया उस कर्म का 
नाश करनेबाला यही जीव है जो पहले स्वयं चतुर्गति भवा- 
बचत में गोता लगाता था आज स्वय अपनी शक्ति का विकास 
कर अनन्त सुखाम्ृत का पात्र हो है । जब ऐसी वम्तु 
मर्यादा हे तब आप भी जोव है यदि चाहें तो इस संसार का 
नाश कर अनन्त सुख के पात्र हो सकते है !” 
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(१ 
सम्पग्दशत 

सम्पग्दर्शन का अथ आत्मलब्धि है। आत्मा के स्वरूप का 
ठीक-ठीक बोध हो जाना आत्मल्व्धि कहलाती है । आत्मलब्धि 
के सामने सब सुख धूल है । सम्यग्दर्शन आत्मा का महान 
गुण है। इसी से आचारयों ने सबसे पहिले उपदेश दिया-- 
सम्यरदर्शनज्ञान चारित्राणि मोक्षमार्ग. ( सम्यग्दर्शन, सम्य- 
ज्ञान ओर सम्यक्चारित्र मोक्ष का मार्ग है )।” आचाये की 
कश्णा बुद्धि तो देखा, मोक्ष तब हो जब कि पहले बन्ध हो।। 
यहाँ पहले बन्ध का मार्ग बतलाना था फिर मोक्ष का, परन्तु 
उन्होंने मोक्षमा्ग का पहले वर्णन इसीलिये किया है किये 
गणी अनादि काल से बन्ध जनित दुःख का अनुभव करते- 
करते घबड़ा गये हैं, अत. पहले उन्हें मोक्ष का मार्ग बतलाना 
चाहिये | जैसे कोई कारागार में पड़कर दुखी होता है, चह यह्‌ 
नहेँं। जानना चाहता कि मैं कारागार में क्‍यों पड़ा ” वह ता 
यह जानना चाहता है कि मैं इस कारागार खे कैसे छूट ? यही 

नोवकर आचार्य ने पहले मोक्ष का मार्ग बतलाया है। 
सम्यग्दर्शन के रहने से विवेक-शक्ति सद। जागृत रहती है, 
कह विपत्ति में पड़ने पर भी कभी न्याय को नहीं छोड़ता। 
गपचम्द्र जी सीता को छुड़ाने के लिय लड्ढा गये थे। लड्ढाा के 
चारों आर उनका कटक पड़ा था। हनुमान आदि ने रामचन्द्र 
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जी को खबर द। कि रावण बहुरूपिणी विद्या सिद्ध कर रहा है, 
यदि इसे विद्या सिद्ध हो गई तो फिर बह अजेय हो जायगा। 
आज्ञा दीजिये जिससे कि हम लोग उसकी विद्या को सिद्धि मे 
विन्न डाल । 

रामचन्द्र जो ने कहा--“हम क्षत्रिय हैं, कोई घम करे 
आओर हम उसमे विन्न डाले, यह हमारा कतंव्य नहीं हैं |” 

हनुमान ने कहा--“सीता फिर दुलभ हो जायेंगी।”? 

रामचन्द्रजो ने जोरदार शब्दों में उत्तर दिया-- एक सीता 
नहीं। दशों सोताएँ दुलंभ हो जाये, पर मैं अन्याय करने की 
आज्ञा नही दे सकता |”? 

रामचन्द्र जी में इतना विवेक था, उसका कारण उनका 
विशुद्ध क्षायक सम्यग्दर्शन था। 

सीता को तीथ-यात्रा के बहाने कतान्तवक्र सेनापति जद्गल 
में छाड़ने गया, उसका हृदय बैसा करना चाहता था क्‍या ? 
नही; वह स्वामी की आज्ञा परतन्त्रता से गया था। उस समय 
कृतान्तवक्र को अपनों पराधीनता काफी खली थी । जब वह 
निर्दोष सीता को जड्जल में छोड़ अपने अपराध की क्षमा मॉग 
वापस आने लगता है. तब सीता जी उससे कहतो हैं--'सेना- 
पत्ति | मेरा एक सन्देश उनसे कह देना। वह यह कि जिस 
प्रकार लोकापबाद के भय से आपने मुझे! त्यागा, इस प्रकार 
ले|कापवाद के भय से घर्म को न छोड़ देना ।” 

उस निराभश्रित अपमानित दशा में भो उन्हें इतना विवेक 
बना रहा । इसका कारण क्या था? उनका सम्यग्दशन। 
आजकल की ख्रो होतो तो पचास गालियाँ सुनाती और अपने 
समानता के अधिकार बतलाती। इतना ही नहीं, सीता जी 
जब नारद जी के आयोजन द्वारा व कुशल के साथ अयोध्या 
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चापस आती हैं, एक वीरतापूर्ण युद्ध के बाद पिता-पुत्र का 
मिलाप होता है, सीता जी लज्ञा से भरो हुई राज दरबार में 
पहुंचती हैं, उन्हें देखकर रामचन्द्र जी कह उठते हँ--“तुम 
बिना शपथ दिये, विन! परीक्षा दिये यहाँ कहाँ ?” 

सीता ने विवेक ओर धेये के साथ उत्तर दिया-- मं 
समझी थो कि आपका हृदय कोमल है पर क्या कहूँ ? आप 
मेरी जिस प्रकार चाहें शपथ ले ।” 

रामचन्द्र जी ने कहा--अ्रप्नि में कूदूकर अपनी सचाई 
की परीक्षा दो ।? 

बढ़े भारी जलते हुए अभ्निक्ृण्ड में सोता जी कूदन को 
तैयार हुई। रामचन्द्र जी लक्ष्मण से कहते हैं कि सीता जल 
न जाय ।? 

लक्ष्मण जी ने कुछ रोषपूर्ण शब्दों मे उत्तर दिया--“यह 
आज्ञा देते समय नहीं सोचा ? वह सती हैं, निर्दोष हैं, आज 
आप उनके अखण्ड शोल की महिमा देखिये ।? 

उसी समय दो देव केवली की बनन्‍्दना से लोट रहे थे, 
उनका ध्यान स्ोता जी का उपसग दूर करने की ओर गया। 
सीता जी अशिकुण्ड में कूद पड़ीं, कूदते ही सारा अभिकुण्ड 
जलकुण्ड बन गया ! लद॒लद्ाता कोमल कमल सीता जी के लिये 
सिहासन बन गया ' पुष्पवृष्टि के साथ “जय सीते ! जय 
सीते !” के नाद से आकाश गूँज उठा ! उपस्थित प्रजाज्नन के 
साथ राजा राम के भ, हाथ स्वय॑ जुड़ गये, आँखों से आनन्द 
के अश्रु बरस उठे, गदगद्‌ कण्ठ से एकाएक कह उठे--“धर्म 
की सदा विजय द्ोती है, शल त्रत क. महिमा अपार है।” 

रामचन्द्र जी के अविचारित बचन मुनकर सीता जी को 
संसार से वैराग्य हो चुका था, पर “निःशल्यो ब्रती” ब्रतो 
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को निःशल्य होना चाहिये। इसलिय उन्होंने दीक्षा लेन स 
पहले पर ज्ञा देना आवश्यक समभा था। परीक्षा मे' बह पास 
हो गड । 

राम चन्द्र जी ने उनसे कहा--देयि ! घर चलो, अब 
तक हमारा स्नेह हृदय में था पर लोक-लाज के कारण आंखों 
मे आ गया है।” 

सोता जी ने नरस स्वर में कहा--'नाथ ! यद्द संसार 
दुख रूपी बुक्ष की जड़ हैं, अब सैं इसमें न रहूँगी। सच्चा सुख 
इसके त्याग में ही है ।” 

रामचन्द्र जी न बहुत कुछ कहा--“'यदि मैं अपराधी हूँ 
ते! लक्ष्मण की ओर देखो, यदि यह भो अपराधी है! तो अपने 
बच्चों लव-कुश की ओर देखा और एक बार पुन. घर में प्रवेश 
करा ।” पर सीता जी अपने रढ़ता से न्युत नह हुई । उन्होंन 
उसी समय केश उखाड़ कर रामचन्द्र जी के सामने फेक दिये 
ओर जद्भल म जाकर आया हा गड्े। यह सब काम सम्य- 
ग्दर्शन का है, यदि उन्हें अपने आत्म-बल पर विश्वास न होता 
तो वह क्या यह सब काय कर सकती थीं ? कदापि नहीं! 

अब रामचन्द्र जो का विवेक देखिये जो रामचन्द्र सीता 
के पीछे पागल ह* रहे थे, वृक्षों से पूछते ५ कि क्या तुमने मेरी 
सीता देरी है ? वहा जब तपश्चयां में लेन थे सीता के जीव 
प्रत न्द्र ने कितन उसपर किए पर बह अपने ध्यान से बिच- 
लित नहीं हुये । शुक्त ध्यान घारण कर केवलि अवस्था को 
प्रात हुए । 

सम्यरदर्शन से आत्मा मे प्रशम, सबेग, अनुकम्पा और 
आस्तिक्य गुण प्रकट होते हैं जो सम्यग्द्शन के अविनाभावी 
हैं। यदि आप में यह गुण प्रकट हुये हैं तो समक लो कि 


श्षण सम्यग्रशन/ 


हम सम्थग्दृष्टि हैं। कोई' क्‍या बतलायगा कि तुम सम्यग्टृष्टि हो 
या मिथ्यादृष्टि। अप्रत्याख्यानाव रण कषाय का संस्कार छह माह से 
ड्यादा नह! चलता । यदि आपके किसी से लड़ाई होने पर छह 
माह के बाद तक बदला लेने की भावना रहती है तो समझूलोी अभी 
हम मिथ्यावार्द। हैं। कपाय के असख्यात लोक प्रमाण स्थान 
है उनमें मन का स्वरूप यों ही शिथिल हो जाना प्रशम गुण है। 
मिथ्प्राहृष्टि अवस्था के समय इस जीव को बिपय कषाय में 
जैसी स्वच्छन्द प्रवृत्ति होती है। बैसी सम्यग्दर्शन होने पर 
नही होती । यह दूसरी बात है कि चारित्र मोह के उदय से 
बह उसे छोड़ नहीं सकता हो पर प्रवृत्ति में शेधिल्य अवश्य आा 
जाता है। 

प्रशम् का एक अथ यह अं है जे। पृ्ष को अपेक्षा आधविक 
ग्राद्य है--'सद्चः कृतापराधी जीवों पर भी रोष उत्पन्न 
नहीं होना” प्रशम कहलाता है । वहुरूपिशी विद्या सिद्ध करते 
समय रामचन्द्र जी ने रावण पर जा रोष नहीं किया था बह 
इसका उत्तम उदाहरण है | 

प्रशश गुण तब त्तक नहीं हो सकता जब तक अनन्‍्ता- 
नुबन्धी सम्बन्धी क्रोध विद्यमान हे। उसके छुटते ही प्रशम गुण 
प्रकट हो जाता है। क्रोध ही क्‍या अनन्तानुबन्धी सम्बन्धी 
सात साथा लोभ--सभी कषाय प्रशम गुण के घातक हैं। 

ससार ओर संसार के कारणों स भीत होना हो संवेग 
है । जिसके संवेग गुण प्रकट हो जाता है. बह सदा आत्सा 
मे बिकार के कारण भूत पदार्थों से जुदा होने के लिये छट- 
पटाता रहता है 

सब जीवा में मेत्र भात॒का हाना ही अनुकम्पा है। सम्य- 
गृृष्टि जीब सब जीबोंको समान शक्ति का घारी अनुभव करता. 


चर्णी बाणी २९६ 


है । बह जानता है कि संसार में जोबकी जो विविध अवस्थाएं, 
हो रही हैं उनका कारण कम है, इसलिये वह किसी को नीचा 
ऊँचा नही मानता बह सब में समभाव धारण करता है। 

ससार, संसार के कारण, आत्मा ओर परमात्मा आदि में 
आस्तिक्य भावका होना ही आर्तिक्य गुण है । यह गुण भी 
सम्यग्दृष्टि के ही प्रकट होता है, इसके बिना पूर्ण स्वतन्त्रता 
की प्राति के लिये उद्योग कर सकना असम्भव है | 

ये ऐसे गुण हैं जो सम्यग्दर्शन के सहचारों हैं ओर 
मिथ्यात्व तथा अनन्तानुबन्धी कषाय के अभाव में होते हैं । 


€_2> धर दैचऋा + 


गागर में सागर 


गांगर में सागर 


इस भव वन के मध्य में जिन विन जाने जीव | 
अ्रमण यातना सहनकर पाते दुःख 'अतीव ॥ १ ॥ 
मर्बहितकुर ज्ञानमय कर्मचक्र से दूर । 
आत्म लाभ के हेतु तस चरण नमूं हत क्रर॥ २॥ 
आत्मज्ञाल -- 
कब आवे वह शुभग दिन जा दिन होवे संभ । 
पर पदार्थ को मिन्न लख होवे अपनी बूक ॥ ३॥ 
जो छुछ है सो आप में देखो हिये विचार । 
दपंण परछाहीं लखत श्वानहिं दुःख अपार॥ ४॥ 
आतम आतम रटन से नहिं पावहि मव पार । 
भोजन की कथनी किये मिटे भूख क्या यार॥ ५४ ॥ 
यह भबसागर अगम है नाहीं इसका पार | 
आप सम्हाले सहज ही नेया होमी पार॥ ६॥ 


त्रणॉ-वाणी 

केवल वस्तु स्वभाव जो सो हे आतम भाव । 
आत्मभाव जाने बिना हि आवबे निज दाव॥ ७ || 
ठीक दाव आये बिना होय न निज का लाभ । 

केवल पांसा फेंकते नहिं पो बारह लाभ ॥ ८॥ 
जिसने छोड़ा आपको वह जग में मति हीन । 

घर घर मांगे भीख की बोल वचन अति दीन ॥ ९॥ 
आत्म ज्ञान पाये बिना भ्रमत सकल संसार । 

इसके होते ही तरे भत्र दुख पाराबार ॥१०॥ 
जो कुछ चाहो आत्मा | सब सुलभ जग बीच । 

स्वर्ग नरक सब मिलत है भावहिं ऊँचरू नीच ॥११॥ 
आज घड़ी दिन शुभ भई पायो निज गुण धाम | 
मनकी चिन्ता मिट गई घटहें विराजे राम ॥१२॥ 
झान -- 

ज्ञान बराबर तप नहीं जो होवे निदोंष । 

नहीं ठोल की पोल हे पड़े रहो दुख कोष ॥१३॥ 
जो सुजान जाने नहीं आपा पर का भेद । 

ज्ञान न उसका कर सके भव वन का वबिच्छेद ॥१४॥ 
से द्रव्य निज भाव में रमते एकहि रूप। 

य ही तत्त्व प्रसाद से जीव होत शिव भूष ॥१५॥ 


२१५५९ गागर में साथर 


भेद ज्ञोन महिमा अगम वचन गम्य नहीं होय । 

दूध स्वाद आवे नहीं पीते मीठा तोय ॥१६॥ 
हृढ़ता ओर सदचार-- 

रढ़ता की धारण करहु तज दो खोटी चाल । 

बिना नाम भगवान के काटो भव का जाल ॥१७॥ 
सेख को व॒ ह्ञी-- 

जग में जो चाहो भला तजो आदतें चार | 
हिंसा चोरी कूट पुन और पराई नार ॥१८॥ 
जो सुख चाहत हो जिया ! तज दो बातें चार | 

पर नारी पर चूगली परधन और लवार ॥१९॥ 
गरीबी-- 

दीन लखे सुख सबन को दीनहिं लखे न कोय | 

भली विचारे दीनता नर हु देवता होय ॥२०॥ 
आपत्ति-- 

विपति भली ही मानिये भले दुखी हो गात । 

धेय्ये धमं तिय मित्र ये चारड परखे जात ॥२१॥ 
सम्रनता--- 


ऊँचे पानी न टिके नीचे ही ठहराय | 
नीचे हो जी भर पिये ऊँचा प्यासा जाय ॥२२॥ 


बर्णी बसी ३०० 
भूलने योग्य भूल-- 
भव बन्धन का मूल है अपनी ही वह भूल । 
याके जाते ही मिटे सभी जगत का शूल ॥२३॥ 
हम चाहत सब इृष्ट हो उदय करत कछु ओर । 
चाहत हैं स्वातन्त्य को परे पराई पौर ॥२४॥ 
सह. च-- 
हां में हां न मिलाहये कीजे तत्त्व विचार । 
एकाकी लख आत्मा हो जावो भव पार ॥२४॥ 
इष्ट मित्र संकोच वश करो न सत्पथ घात। 
नहिं तो बसु नृपसी दशा अन्तिम होगी तात ॥२३॥ 
परपद्ा्थ -- 
जो चाहत निज वस्तु तुम परकी तजहू सुजान | 
पर पदार्थ संसर्ग से कमी न हो कल्याण ॥२७॥ 
हितकारी निज वस्तु हे पर से वह नहीं होय । 
पर की ममता मेंटकर लीन निजातम होय ॥२८॥ 
उपादान निज आत्मा अन्य सवव परिहार | 
स्वात्म रसिक बिन होय नहिं नौका भवदधि पार ॥२९॥ 
जो सुख चाहो आपना तज दे विष की बेल | 
पर में निज की कल्पना यही जगत का खेल ॥३०।' 


३०१ ह॒ गागर में सागह 


जबतक मन में बसत है पर पदार्थ की चाह। 
तबलग दुख संसार में चाहे होवे शाह ॥३१॥ 


पर परणति पर जानकर आप आप जप जाप | 
आप आपकी याद कर भव का मेटहु ताप ॥३२॥ 


पर पदार्थ निज मानकर करते निशिदिन पाप | 
दुर्गति से डरते नहीं जगत करहिं सनन्‍्ताप ॥३३॥ 


समय गया नहीं कुछ किया नहिं जाना निजसार | 
पर परणति में मगन हो सहते दुःख अपार ॥३४७॥ 


पर में आपा मानकर दुखी होत संसार । 
ज्यों परछाहीं श्वान लख भोंकत बारम्बार ॥३५॥ 


यह संसार महा प्रबल या में बेरी दोय। 
पर में आपा कल्पना आप रूप निज खोय ॥३६॥ 


जो सुख चाहत हो सदा त्यागो पर अभिमान | 
आप वस्तु में रम रहो शिव मग सुख की खान ॥३७॥ 
आज काल कर जग झ॒वा किया न आतम काज | 
पर पदार्थ को ग्रहण कर भई न नेकहु लाज ॥३१८॥ 
जिन को चाहत तू' सदा पह नहीं तेरा होय | 
स्वार्थ सघे पर किसी की बात न पूँछे कोय ॥३९॥ 


वर्णा-बाणी 
परमद्भति-- 
सब से सुखिया जगत में होता है वह जीव | 
जो पर सड्गति परिहरहि ध्यावे आत्म सदीच ||४०॥ 
जो परसकृ्ृति को करहि वह मोही जग बीच | 
आतम अन्य न जानके डोलत है दुठ नीच ॥ ४१ ॥ 
परका नेहा छोड़ दो जो चाहो सुख रीति। 
यही दुःख का मूल है कहती यह सदू नीति ॥०२॥ 
जो सुख चाहो जीव तुम तज दो पर का संग | 
नहिं तो फिर पछतावगे होय रंग में भंग ॥४१३॥ 
छोड़ो पर की संगति शोधो निज परिणाम | 
एसी ही करनी किसे पावहुगे निजरधाम ॥४ ॥ 
सनन्‍्य समागम दुखद हे या में शंसय नहीं। 
कमल समागम के किये श्रमर ग्राण नश जाहि ||२५॥ 
राग+- 
भवदधि कारण राग है ताहि मित्र ! निरवार | 
या विन सब करनी किये अन्त न हो संसार ॥४३॥ 
राग इंष मय आत्मा घारत हे बहु वेष | 
तिन में निजको मानकर सहता दुःख अशेष ॥४७॥ 
जग में बरी दोय हैं एक राग अरू दोष | 
इनही के व्यापार तें नहिं मिलता सन्तोष ॥४८॥ 


३३७३३ गागर में सागर 
से।ह-- 
आदि अन्त विन बोध युत मोह सहित दुःख रूप । 
मोह नाश कर हो गया निर्मल शिवका भूप ॥४९॥ 
किसकी अन्धा नहिं किया मोह जगत के बीच । 
किसे नचाया नाच नहिं कामदेव दुठ नीच ॥!५०॥ 
जग में साथी दोय हैं आतम अरु परमात्म | 
और कल्पना हे सभी मोह जनक तादात्म ॥५१॥ 
एकी5ह की रटन से एक होय नहिं भाव | 
मोह भाव के नाश से रहे न दूजा भाव ॥५२॥ 
मल मय मूरति नहीं जड़ मन्दिर के माँहिं। 
मोही जीवों की समझ जानत नहिं घट मांहि ॥५३॥ 
परिधन्‍्रह्व-- 
परिग्रह दुख की खान है चैन न इसमें लेश | 
इसके वश में हैं सभी ब्रह्मा विष्णु महेश ॥५४॥ 
राकड़ ( पूँजी )-- 
जो रोकड़ के मोह बश तजता नाहीं पाप | 
सो पावहि अपकीर्ति जग चाह दाह सन्ताप ॥४४॥॥ 
गेकड़ ममता छोँडि जिन तज दीना अभिमान । 
कौड़ी नाहीं पास में लोग कहें मगवान ॥४६॥ 


वर्ण -वाशथी ३०४ 
रोकड़ के चकर फँसे नहिं गिनते अपराध । 
अखिल जीव का घात कर चाहत हैं निज साथ ॥५७॥ 
रोकड़ .से मी प्रेमकर जो चाहत कल्याण | 
विष भमक्षण से प्रम कर जिये चहत अनजान ॥४८॥ 


रोकड़ की चिन्ता किये रोकड़ सम लघु होय | 
गेकड़ आते ही दुखी क्रिस विधि रक्षा होय ॥५९॥ 


आकर जाने से दुखी धिक्‌ यह रोकड़ होय। 
फिर भी जो ममता करे वह पग पग घिक्‌ होय ॥६०॥ 
रोकड़ की चिन्ता किये दुखी सकल संसार | 
पर पदार्थ निज मानकर नहिं पावत भव पार ॥६१॥ 
रोकड़ आपद मूल है जानत सब संसार । 
इतने पर नहिं त्यागते किस विधि उतरें पार ॥६२॥ 


साधु कहे बेटा ! सुनो नहिं धन कीना पार । 
अंदी में पैसा धरें कया उतरोगे पार ? ॥६३॥ 


द्रव्य मोह अच्छा नहीं जानत सकल जहान | 
फिर भी पैसा के लिये करत कुकर्म अजान ॥६४॥ 
जिन रोकड़ चिन्ता तजी जाना आतम भाव । 
तिनकी मुद्रा देखकर क्र होत सम भाव ॥६४॥ 


इ०७ गागर में साथरः 


व्यवहार नय से-- 
रोकड़ बिन नहिं होत है इस जग में निर्वाह । 
इसकी सत्ता के बिना होते लोग तवाह ॥६६॥ 
लोभ-- 
ज्ञानी तापस शूर कवि कोवबिंद गुण आगार | 
केहिके लोभ घिडम्बना कीन्ह न इह संसार ॥६७॥ 
सन्‍्तोषी जीवन-- 
इक रोटी अपनी भली चाहे जैसी होय। 
ताजी बासी मुरमरी रूखी सखी कोय ॥६८॥ 


एक वसन तन ढकन को नया पुराना कोय | 
एक उसारा रहन को जहां निर्भय रहु सोय ॥६५॥ 


राजपाट के ठाठ से बढ़कर समझे ताहि। 
शीलवान सन्‍्तोष युत जो ज्ञानी जग मांहि ॥७०॥ 
कुस ड्रति-- 

मूरख की संगति किये होती ग्रुण की हानि। 
ज्यों पावक सड्भाति किये घी की होती हानि ॥७१॥ 
दुःख शील संसार-- 

जो जो दुख संसार में भोगे आतम राम | 
तिनकी गणना के किये नहिं पावत विश्राम ॥७२॥ 


न 
५५ 
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सुख को चाह-- 

सुख चाहत सब जीव हैं देख जगत जंजाल | 
ज्ञानी मूख अमीर हो या होवे कंगाल ॥७३॥ 
भवितव्य-- 

होत वही जो हे सही छोड़ो निज हंकार | 
व्यर्थ वाद के किये से नशत ज्ञानभण्डार ॥७४॥ 
दिव्य सन्देश-- 

देख दशा संसार की क्‍यों नहिं चेतत भाय | 
आखिर चलना होयगा क्या पण्डित क्या राय ॥७४॥ 
राम राम के जाप से नहीं राम मय होय | 
घट की माया छोड़ते आप राम मय होय ॥७६॥ 


पारिभाषिक शब्दकोष 


फूलचन्द्र सिद्धान्तशाश्री 

कल्पाण का मार्गं-- 

उदासीन निमित्त-प्रृष्ठ क्रांक २, वाक्य क्रमांक ३, जो 
काय की उत्पत्ति में सहकार करते हैँ वे उदासीन निमित्त कह- 
लाते हैं। ये दो प्रकार के होते हैं। एक वे हैं जो गति, म्थिति, 
घतंना और अबगाहन रूप प्रत्येक काय के प्रति समान रूप से 
कारण होते हैं। ऐसे कारण द्रव्य चार हैं--धम द्रव्य, अधम 
द्रव्य, काल द्रव्य और आकाश द्रव्य । इन चारों द्वठ्यों के ऋम 
से गति, स्थिति, बतना और अबगाहना ये चार काय हैं जो 
इनके निमित्त से होते हैं। दूसरे वे हैं जो कायभेद के अनुसार 
यथा सम्भव बदलते रहते हैं। यथा--घटोत्पत्ति में कुम्हार 
निमित्त है और अध्यापन काय में अध्यापक निमित्त है आदि। 
थे दोनों प्रकार के निमित्त उदासीन इसलिये कहलाते हैं कि ये 
किसी भी काय को बलात्‌ उत्पन्न नहीं करते किन्तु काय की 
उत्पत्ति में सहकारमात्र करते हैं। 

चरमशरीरादिक--9० २, वा० ३, बहू अन्तिम शरीर 
जिससे मुक्ति लाभ होता है। आदि पद से कमंमभूसि आदि का 
अ्हण किया है | 

कषाय--प्रू० २, वा? ६, मुख्य कषाय चार हँ-“क्रोध, मान, 
माया ओर लोभ । 

जीव--प० ३, वा० ८, जिसमें चेतना शक्ति पाई जाती है 
बह जीव है । चेतना से मुख्यतया ब्लान, दर्शन लिये गये हैं । 
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पराधीनता--ए० ३, बा० ६, जीवन में स्वसे भिन्न पर 
पदार्थ के आलम्बन की अपेक्षा रहना ही पराघीनता है । 

धम--प्र० ३, बा० १२ जीवन में आये हुए विकारों का 
स्थाग करना या स्वभाव को ओर जाना ही थम है। 

अरिहन्त--प्र० ५, वा० २८, जिसने राग, द्ष, मोह, अज्ञान 
आर अदर्शन पर विजय प्राप्त कर जीवन्पुक्त दशा प्राप्त कर ली 
है वे अरिहन्त कहलाते हैं । इन्हें अरहन्त या अहत्‌ भी कहत हैं । 

बचन योग-ऐ्० ७, बा० ४३, योग का अथ क्रिया है । 
बचन के निमित्त से आत्म-प्रदेशों मे जो क्रिया होती है उसे 
वचन योग कहते हैं। 

पुदूगल--प०० ७, वा० ४५३, रूप, रस, गन्ध और स्पश 
बाला द्रव्य । 

बन्ध--प्र० ८, वा० ४३, परपरिणुति के निमित्त से जीव के 
साथ अशुद्ध दशा के कारणभूत कर्मो का संयुक्त होना ही बन्ध 
हू। परपरिणति दं। प्रकार की होती है। पर में निज्रत्व को 
कल्पना करना प्रथम प्रकार की परपरिणति है ओर पर में 
रागादि भाव करना दूसरे प्रकार की परपरिणति है | 
हि कर ८, वा० ५४६, जीवन्मुक्त दशा को प्राप्त जीव ही 

बहैँ। 

ह गुंर--प० ८, जा० ५६, जिसने बाह्य परिग्रह ओर उसकी 
मृच्छी इन दोनों को ससार का कारण जान इनका त्याग कर 
दिया है ओर जो स्वावलम्बन पूजक अपना जौवन बिताते हैं 
वे गुरुहें। 

सेदविज्ञान--9० ८, वा० ५६, शरीर और उसके कार्यों को 
जुदा अनुभव करना तथा आत्मा ओर उसके कार्यो को जुदा 
अनुभव करना भेदविज्ञान हे । 

शुभोपयोग--४० ८, बा० &६, देव, गुरु और शास्र आदि 
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स्वातन्त्रय प्राप्ति के निमित्त हैं इस रागभाव के साथ उनमें 
चित्त लगाना शुभोफ्योग है | 

संसार--छू० ६० बा० ४६, आत्मा की अशुद्ध परिणति का 
नाम संसार ह्दै्‌ | हे रे 

दशधा घम--प्र. ६, वा. ६२, क्षमा, सादव, आजब, सत्य, 
शौच, सयम, तप, त्याग, आकिद्धन्य और त्रह्मचय | 

ओऔदबिक भाव--पर ६, वा. ६२, पूबक्त कम के डदय से 
होनेबाली आत्मा की विक्ृत परिगति का नाम ओऔदयिक 
भाव है | 
आत्मशक्ति-- 

दिव्यध्यनि--प्र, ११, वा. २, तीथकुर का डपदेश। 

सम्यग्दर्शन-प्र १२, वा. ६, प्रत्येक पदार्थ सरवतन्त्र ओर 
परिपूर्ण हे इस श्रद्धाके साथ ज्ञान दशनस्वभाव आत्मा की 
स्व॒तन्त्न सत्ताका अनुभव करना सम्यग्दशन है । 

काल लब्धि--प्र ० १२, बा० ६, लब्धि योग्यताका दूसरा 
नाम है | जिस समय सम्यग्दशन की प्राप्ति होती है इसे काल- 
लब्वि कहते हैं । यहां काल उपलक्षण है । इससे सम्यग्दर्शन 
की प्राप्ति की हेतुभूत अन्य योग्यताएं भी ली गई हैं । 

निर्विकल्पक दशा--प्र- १२, वा. ८, रागबुद्धि और दुंषबुद्धि 
का नाम विकल्प है जहाँ ऐसा विकल्प न होकर मात्र जानना 
देखना रह जाता हैं वह निर्तिकल्पक दशा है । 

अनन्त ज्ञान--पर. १३२, वा. ११, ज्ञान दो प्रकार का है-- 
अनन्त ज्ञान और सानन्‍त ज्ञान । जो राग, ट्वेंषघ और माह के 
निमित्त से होनेवाले आवरण के कारण व्यवहित या न्यूनाधिक 
होता रहता है वह सान्‍्त ज्ञान है । किन्तु जिसके उक्त कारणों 


के दूर हो जाने पर सतत एक समान ज्ञानकी घारा चालू रहती 
है बह ज्ञानघारा अनन्त ज्ञान है । 


वर्णी-वाणी ३१७ 


अनन्त सुख--प्र० १३, वा० ११, सुख भी दो प्रकार 
का है-अनन्त सुख ओ्रोर सान्‍त सुख। जो सुख पर पदा्थकि 
आलम्बनके बिना होता है अतः सबब काल एक सा बना रहता 
हे वह अनन्त सुख है और इससे भिन्न सान्‍त सुख है | सान्‍्त 
सु सुख नही सुखाभास है । 
आन्मनिर्मेलता-- 

ग्रहस्थावस्था-- प्र ० १५, बा० १, जो स्वावलम्बन के महत्त्व 
फी जान कर भो कमजोरी वश जीवन में उसे पूरों तरहस 
उतारने में असमर्थ है, अतएब घर आदि में राग आदि कर 
उनका परिग्रह करता है बह गृहस्थ हे । ऐसे ग्रहस्थ की दशा का 
नाम हो यृहस्थावस्था है । 

कम शत्रु--प्० १४५, बा० १, कम आत्माकी अशुद्ध परिणति 
मे निमित्त हैं इस लिये उन्हें कमंशत्रु कहते दें । 

शाब्ष--प्र॒० १६, वा० २, जिन ग्रन्थों द्वारा स्वातन्त्र्य प्राप्ति 
की शिक्षा दी जाती है और साथ ही जिनमे संसार और ससार 
के कारणो का निर्देश किया गया है वे शास्त्र हैं। 

समवशरण--प्र० १५, वा० ६, तीथकरोंकी सभा । 

देव--प्रू० १६, बा० ६, योनिविशेष 

नारक--प्र० १६, वा० ६, यो निविशेष 

मिथ्यात्व--प्रू० १७, वा० १७, विपरीत श्रद्धा--घर, स्त्री, 
पुत्र, धन व शरीरादिमें अपनत्व सानना ओर आत्माकी स्वतन्त्र 
मत्ता का अनुभव नहीं करना । 

तियच . प्र० १७, वा० २३, गाय, हाथी, घोड़ा आदि । 

मोक्षपथ--ए० १७, वा० २३, स्वतन्त्रताका मांग । मुक्ति 
पथ, मोक्षमार्ग व मुक्तिमाग इसके पर्यायबाची नाम हैं । 


३११ पारिसाविक शब्देकीषः 
आत्मविश्वास--- 


अन्नन्तानन्त--प्ृू० २२, वा० ६, वह संख्या जो केवल 
अतीन्द्रिय ज्ञान गम्य है | 

कामणबर्गेणा--प्रू० २९, बा० ६, समान शक्तिवाले कर्म 
परमाणुओं का समुदाय । 

रौद्रध्यान--प० २२, वा० ६, द्विंसा करने, भूठ बोलने, 
चोरी करने व परिग्रहका संचय करने के तीत्र विचार । 

आतंध्यान--9४० २२, बा० ६, इं्टका वियोग होने पर दुखके 
साथ निरन्तर उसके मिलाने का विचार करना, अनिष्टका 
सयोग दवोने पर दुखके साथ निरन्तर उसे दूर करने का विचार 
करना, शारीरिक व मानसिक पीड़ा होने पर उसे दूर करने के 


लिय खिन्न खेद होना और भोगों को जुटाने के लिये निरन्तर 
चिन्तित रहना । 


अचधिज्ञान--प्ू० २४५, वा० १४, मर्यादित रूप से परोक्ष 
पदार्थ को सामने रखी हुई बस्तु के समान जानना | 

मनःपययज्ञान--प्र० २५, बा० १४, दूसरे के मानस को 
प्रत्यक्ष रूपसे जानना । 

केवलज्लान--प्रू० २५, बा० १४, जीवन्पुक्त दशामें प्राप्त होने 
वाला ज्ञान । है 

आत्मबल--प० २४, वा: १४, अन्य पराथ का सहारा 
लिये बिना जो वीय स्वभाव से आत्मा में उत्पन्न होता है बह । 
इसो का दूसरा नाम अनन्त बन्न भी हे | 


मोछ्षमार्गं--- 
परोषह बिज्ञयों--५० २७, बा० २, स्वेच्छा से भूख, प्यास 


आदि जन्य बाधा सहते हुए भी बाधा अनुभत्र नहीं करने 
बाला । 
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विभाव--प्रृ० २७, व।० ५, कम के निमित्त से जो भाव 
आत्मा में हाते हैं वे विभाव कहलाते हैं। जेसे, क्राध, माव 
ओर मतिज्ञान आदि । सकी 

सम्परज्ञान-प्र० र८, वा० ६, सम्यस्दशन पूवेक हो।ने- 
वाला ज्ञान ! 

शुद्धो पयाग--प्रू० ३१, बा ३३, राग, द्वष रहित ज्ञान 
व्यापार । 
ज्ञान--- 

क्योपशम--प्र० ३६, वा० ६, क्रम के कुछ क्षय व कुछ उप- 
शम दाना के मेल से हाोनेवाला आत्माका भाव ! 

मूल्छा--प्र० ३७, वा० ४, वाह्मय पदार्थों मे आसक्तिरूप 
परिणाम । 

लिजरा--प्रू० ३७, चा> ७, करमका एकदेश क्षय । 


श्रुतज्ञान-- प्र० २७, बा? », मुख्यतया शास्र व उपदेश 
आदि के निमित्त से होनवाला ज्ञान । 

ज्ञानचेतना--प्र० ३८, बा० १६, आत्मा ज्ञान दशन स्वभाव 
है, बह राग-ह्ंप से रहित है ऐसा अनुभव में आना । 
चारित्र-- 

मिथ्या गुणमस्थान--9० ३२६, बा? ३, आत्मा की जिस 
अवस्था में विपरीत श्रद्धा रहती है बह मिभ्यात्व गुणस्थान है | 

देशसयम--प० ३६, वा० ५, हिसा आदि परिणामों का 
एकदेश त्याग । बाह्य आलम्धन की अपेक्षा इसे अखुब़त भी 
कहते है। दूसरा नाम इसका देशचारित्र भी है । 

सयम--प्रू० ३६, वा० ६, हिसा आदि परिणामों का त्याग ! 


चरणानुयाग--प्र० ४९, बा० १५, म्ुख्यतया चारित्र का 
प्रतिपादन करनेवाला शास्त्र । 
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सकलचारित्र--प० ४१, वा० १६, हिंसा आदि परिणामों 
का पूण त्याग । इसे सकल संयम भी कहते हैं । 

श्रणी--प्ृ० ४६, बा० २३, श्रेणी के दो भेद हैं--उपशम 
श्रणी और क्षपक श्रेणी । जिस अवस्था में कर्मो' का उपशम 
किया जाता है वह उपशम श्रेणी है ओर जिस अवस्था में कर्मों 
का क्षय किया जाता है बह क्षपक श्रेणी है | 

आठ प्रवचन मात्रिका-प्रू० ४६, बा० २३, ईयां, भाषा, 
एपणा, आदान निश्षेपण ओर व्युत्सग ये पॉच समितियोँ त्तथा 
मनोगुप्रि, वचनगुप्ति और कायगुप्ति ये तीन गुप्रियाँ । 

पश्च परमेष्ठी-प्र० ४६, वा० २४, अरिहन्त, सिद्ध, आचाय, 
उपाध्याय और साधु । 

व्यवहार घधम--प्र० ४७, बा० २६, राग, ढेष की निवृत्ति के 
बाग निमित्तों के आलम्बन से की गई क्रिया । 
सानवधम--- 

आत्मोद्धार--प्र० ६३, वा० २, प्रयक्न द्वारा आत्मा को मोह, 
राग, द्वप आदि से रहित करना ही आत्मोद्धार है । 

चार गति-प्र० ६७, बा० १८, नरकगति, तियब्वगति, 
मनुप्यगति और देवगतिि । 

मनुष्यायु-प्रू० ६४, वा० २१, आयुकर्म का एक भेद जिससे 
जीब मनुष्य योनि में उत्पन्न होता है | 
धर्म-- 

मोह--प्र० ६७, ब० २, बविपरीन श्रद्धा । 

क्षोभ--प्रू० ६७, वा० २, राग-द्वषरूप परिणति । 

संज्ञी--9० ६६, वा० १७, जिनके मन है वे जीव ! 
असज्ञो--9० ६६, वा० १७, जिनके मन नहीं है वे संसारी 
जीब । 
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निप्रन्थ-प्र० ६६, वा० २२, जो स्क्र, धन, घर, वस्य 
आदि बाह्य परिग्रह से रहित हैं ओर अन्तरब्न में जिनके 
मिथ्यात्व, कषाय आदि रूप परिणति का अभाव हो गया है वे 
निम्नन्थ हैं । 
सुख-- 

तप-प्रृ० ७४, वा० २७, चित्तशुद्धि पूवषक बाह्य आह म्त्रन 
का कम करना तप हे | जे 

ज्ञानावरण--प्ृू० ७६, वा० ३६, ज्ञान के प्रकट होने में 
बाधक कम | 
शान्ति -- 


समता--प्र० ७६, वा० १०, आत्मा में राम-द्वेप रूप परि- 
णुति का न होना ही समता है । 2 ह वि 

पद्चकल्याणक--प्रृ ० 5३, बा० ३८, तीथक्वूर्र का गर्भ समय 
का उत्सव, जन्‍्मन्समय का उत्सव, दीक्षा-समय का उत्सव, 
ज्ञान-प्राप्ति-समय का उत्सव ओर निर्वाण-समय का उत्सव । 


पोडश कारण--प्र० ८३, वा० ३८, तीथद्भर होने के सोलह 
कारण । 


अष्टाहिका ब्रत--प० ८३, बा० ३८, कार्तिक, फाल्युन ओर 
अपाढ़ के अन्तिम आठ दिनों में की जानेवाशी धार्मिक विधि | 

इद्मापन--प्रू० ८३, बा० रै८, नेमित्तिक बनों की समाप्ति के 
समय किया जानवाला धार्मिक उत्सव | 
भक्ति-- 

सामायिक-प्रू ० ८६, वा० ३, समता परिणामों का तियमितत 
विधि के साथ अभ्यास । 
पुरुपारथ-- 

सजल्ली पद्चेन्द्रिय--प्र० ६३, बा० १०, जिसके पाँचों 
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छानेद्रियाँ और मन है वह संज्ली पद्चेन्द्रिय कइलाता है। 
निराकुलता-- 

शल्य--प्रृ० ६६, बा० ३, माया, मिथ्यात्व और निदान ये 
तीन शल्य हैं । 
दान-- 

द्रष्य-टष्टि--प्र० १०७, पक्ति १३, अभेद दृष्टि । 

पर्याय-टृष्टि--9० १०७, पंक्ति १४५, भेद-दृष्टि । 

तीथझ्कुर--प्० ११४, पक्ति २२, धर्म-तीथ के प्रधान वपदेष्टा । 
स्तोपकार और परोपकार -- 

निश्चनय--प्रृ० १२०, पक्ति २, मूल पदाथ की अपेक्षा 
या अभेद रूप से विचार करनेवाल्ी दृष्टि । 

व्यवहारनय--प्रू० १२१, प० ६, निमित्त की अपेक्षा या भेद 
रूप से बिचार करनेयाली दृष्टि । 


सम[--- 
चारित्रमोह-प्र० १२७, वा० १, कम का अवान्तर भद 
जिसके उदय से आत्मा समीर्चन चारित्र धारण करने में 


असमथ रहता है । 
उपवास--प््‌ृ० १३०, बा? ८, दिन में सब प्रकार के भोजन 


का त्याग । 
एकासन--9० १३०, बा० ८, दिन में एक बार भोजन । 
ब्रह्मचय--- 
इन्द्रिय-संयम--प्रू० १४४, बा० १०, पाँच इन्द्रियों को वशः 
में करना । 
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कपाय-- 

मनोयोग-प्र० १६६, वा? १३, मन के निमित्त से आत्म» 
प्रदेशों में क्रिया का होना | 
मोह-- 

यथाख्यात चारित्र--प० १७२, वा० २०, रागद्वेष रहित 
आत्मपरिण॒ति । 

स्वात्मानुभूति--प_० १७२, बा० २०, अपने आत्मा का 
अनुभव क्रि मैं ज्ञान दर्शनस्वभाव हूँ ये शरोर, स्लो, घर आदि 
मुभसे भिन्न हैं । पु है 

दर्शनमोह--प्र० १७२, बा० २९, कम का एक अवान्तर भेद 
जिमके निमित्त से पर पदार्थों में ममकार भाव होता है | 

देशब्रती--प्ू० १७३, वा० २५, जिसने स्वावलम्बन को एक 
देश जीवन मरे उतारना चालू किया है वह । 

अन्नती--7० १७३, बा० २५, जो स्वावलम्बस के महत्व 
को जान कर भो जोव न में उसे अशतः या समग्र रूप से उतारने 
में असमथ है वह | जो स्वावलम्बन के महत्व को नहीं समझा 
है बह तो अन्नती है ही । 

मोहकम - प्रृ० १७३, वा? २६, कम का एक अवान्तर भेद 
जिससे जीव न तो अपनी स्वतन्त्रता का ही अनुभव करता है 


आर न स्वावलम्बन को ज्ञीबन में उतारने में ही समथ 
होता है 


रागहप-.- 
उपशम--प्र० १७४, बा० २, शान्‍्त करना । 
अध्यात्मशास््र-प्ू० १७७, वा० २, जिस शाख्त्र में प्रत्येक्त 
आत्मा की स्व॒तन्त्र सत्ता का ओर उसके गण घर्मो' का स्व॒तन्त्र 
भाव से विचार किया गया हो बह अध्यात्म शाक्ष है| 
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साम्यभाव--7० १७४, वा० ३, समता परिणाम जो कि 
रागहूष के अभाव मे होते हैं । 

थोगशक्ति--प्र ० १७४, वा० ४, जिससे आत्मा सकम्प बना 
रहता है | 

स्थिति बन्च--9० ६७५, बा० ४, बंधनेवाले कर्मों म स्थिति 
का पड़ना स्थितिबन्ध है । 

अमुरभागबन्ध--प्‌० १७४, वा० ४, बंधनेवाले कर्मोंमें फल- 
दान शक्ति का पड़ना अनुभागबन्ध है। 

दृव्यकम-प्रूः १७६, वा० २१४५, जीव से सम्बद्ध जिन 
पुदूगल पिण्डों में शुभाशुभ फल्ल देने को शक्ति पढ़ जाती है 
वे द्ृव्यकम कहलाते हैं । 

पर्च के दिन--प्रृ ० १७६, वा० १६, जिन दिनों को धर्मादि 
कार्यों के लिये विशेप रूप स निश्चित कर लिया है याजिन 


दिनो मे काई सास्कृतिक घटना घटी है वे दिन पष दिन 
कहलाते हैं 


मेत्रोभाव--प्र ५७७, व० २, जैसे हम स्वतन्त्रता के अधि- 
कारी हैं वैसे ही ससार के अन्य जीब भी उसके अधिकारी हैं 
ऐसा मान कर उनकी उन्नति में सहायक होना और उनसे 
संसार वासना की पूर्ति की झाशा न रखना ही मेत्री भाव है । 
लोभ लालच-- 

उच्चचश--प्र ० १५८, वा० ६, बश का अथ है आचारवालों 
की परम्परा या आचार की परम्परा। इसलिये उच्चबश का 
अथ हुआ उच्च आचारवालों की परम्परा या उच्च आचार की 
परम्परा । 
परिग्रह-- 


पाँच पाप--प० १७६, बा० ९, हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील 
ओर परिप्रह । 
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अहिंसा---प० १७६, वा० ३, जीवन में आये हुए विकारों 
को दूर करना | रे 
सम्प्रदायवादी--प्र० १८०, वा० ४, बविवक्षित तत्त्वज्ञान के 
बद्दाने कल्पित की गई' रेखाओं को धम बतलानेचाले | 
तत्त्वरष्टि--प्रू० १८०, था० ४७, वास्तव हृष्टि 
सुधासीकर-- 
निवृत्तिमा्ग >प्र० १६७, बा० २०, जीवन में आये हुए 
विकारों के स्याग का माग । है न्‍ 
शुद्धोपयोग--प्रृ० २००,बा० ४२ रागदूष रूप भ्रवृत्ति से गहित 
होकर जड़ चेतन प्रत्येक पदार्थ को मात्र जानना शुद्धोपयोग है । 
ब्रह्मचये- पृ० २०१, वा० ४८, खत्री मात्र से दूषित चित्तवृत्ति 
को हटाकर उसे आत्मस्वरूप के चिन्तन में लगाना अह्यचर्य है ' 
क्षमा--प्रु० २०३, बा? ६७, क्रोध का त्याग या अवैरभाव | 
मनोनिग्रह--ए० २०४, वा० ७६, विषयों से हटाकर मनको 
अपने आधीन कर लेना । 


दैनंदिनी के पष्ठ-- 


निरीहबृत्ति--प्रृ० २१४५, वा० ६४, सांसारिक अभिलापाओं 
के स्थाग रूप परिणति । 

परयाय--9० २१६, बा० ६५, द्रव्य की अवस्था | 

कम फल चेतना--प्रृ० २२९, बा० ६६, ज्ञान के सिवा अन्य 
अनात्मीय कार्यो का अपने को भोक्ता अनुभव करना ओर तद्र प 
हो जाना कमेफल चेतना है । 

कमचेतना--7० २२१, वा? ६४, ज्ञान के सिवा अपने को 
अन्य अनात्मीय कार्यो' का कर्ता अनुभव करना कम चेतना है । 
ससार-- 

कप $ 
अमू्त--४० २२४, पंक्ति ५, रूप, रस, गन्ध आदि पुदूगल- 


धर्नो' से रहित । 
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मूर्त--घ० २२४, पंक्ति 9, रूप, रस आदि पुदूगरलधमंबाला। 
बो बिज्ञातीय--पृ० २२५४५, पंक्ति 5, भिन्न-भिन्न जाति के 
द्र्व्य। 
हे परमारणु--प्रु० २२४५, पंक्ति ११, जिसका दूसरा विभाग 
सम्भव नहीं ऐसा सबसे छोटा अग॒ । 
सजातीय--प्ू० २२४, पंक्ति १७, एक जाति के दो द्रव्य । 
चार्बाक--पू० २२४, पक्ति २०, आत्मा और परलोक को 


नहीं माननेवाला । 
निगोद--प० २२६, पक्ति १६, वनस्पति योनि का अचान्तर 


भेद्‌ | ये एक शरीर के आश्रय से अनन्तानन्त जीव दूते हैं। 
इनमें से एक के आहार लेने पर सबका आहार हो जाता है | 
एक के श्वासोच्छुवास लेने पर सबको श्वासोच्छुवास का ग्रहण 
हो जाता है ओर एक के मरने पर सब मर जाते हैं । 

म्पशन इन्द्रिय--प० २२६, पंक्ति १७, जिससे केवल रपर्श 
का ज्ञान होता है । 

द्वीन्द्रिय जीव--प्रू० २२६, पक्ति २३, जिसके स्प्शन और 
रसना ये दो इन्द्रियाँ हों । 

त्रीन्‍्द्रिय जीव--प्रृ० २२६, पंक्ति २९, जिसके स्पशन, रसना 
ओर प्राण ये तीन इन्द्रियोँ हाँ | 

चतुरिन्द्रिय जीव--प्रू० २२६, पंक्ति २७, जिसके स्पशन, 
रसना, घाण ओर चल्लु ये चार इन्द्रियाँ हों । 

असेैनी पत्चेन्द्रिय--प्रृू० २२७, पंक्ति १, जिसके पाँच इन्द्रियाँ 
तो हों किन्तु मन न हो | 

सेयायिक--प० २३२, पक्ति १४, न्यायद्शन को माननेवाले । 

सर्वाथसिद्धि--प्० २३३, पंक्ति ९४७, देवों का सर्बोत्कृष् 
स्थान । 

क्ञायिकसम्यक्त्व--प० २३६, पंक्ति १४, सम्बस्दशन के 


बर्णो -बाणी ३१७ 


प्रतिबन्वक कारणों के सबंथा अभाव से श्रकट हामेबाला 
आत्मा का गुण । 

भोगभूमि--५० २४०, पक्ति २, जहाँ खेती आदि साधनों 
की आवश्यकता नहीं पड़ती किन्तु प्रकृति प्रदत्त साधनों से 
जीवन निर्वाह हो जाता है वह भोगमभूमि है । 

धर्मादि चार द्रव्य--प्र० २०७, पंक्ति ६, धम द्रव्य, अधम 
द्रव्य, आकाश द्रव्य और काल द्रव्य । द 

उपयोग स्वभाव--प्र० २४६, पक्ति ८, ज्ञान-दर्शन स्वभाव हई 


निश्रय और व्यवहार--- 

धम द्रव्य--प० २५९, पंक्ति ४७, जो जीव ओर पुदूगल कीं# 
गमन क्रिया में सहायक हों । ७ 

अधरम द्रव्य-प्र० २४१, पक्ति ७, जो जीब और पुदूगल 
की स्थिति क्रिया में सहायक हो । 

अआकाश--ए० २४१२, पक्ति ७. जो सब द्र॒ब्यों को 
अवकाश दे | 

काल--ए० २४१, पंक्ति 8, जो सब द्र॒त््यों के परिणमन में 
सहायक दो । 

ग्यारह अज्ज--प्ू० २४३, पंक्ति ३, जैनियों के प्रस्धिद्ध ग्यारह 
मृल शासत्र जिनकी रचना तीथक्लारों के प्रधान शिष्य करते हैं । 
स्थितीकरण अंग-- 

अन्तरात्मा--प्ृ० २७३, पंक्ति १०, जो बाहर की ओर न 
देखकर भीतर की ओर देखता है। अर्थात्‌ जो आत्मा को 
शरंराढि से भिन्न अनुभव करता है वह अन्तरात्मा है | 

बहिरात्मा--प० २७३, पक्ति १२, जो शरीरादि को ही आत्मा 
अनुभवता है वह बहिरात्मा है । 


बोर. सेवा मंन्दिर 





